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AVERTISSEMENT. 


Le présent volume est une traduction littérale de louvrage que M. le 
Professeur Griinwedel a fait paraitre récemment sous le titre de «Mythologie 
des Buddhismus in Tibet und der Mongolei». En me décidant a donner au 
public une traduction aussi fidéle que possible du texte allemand, j'ai, par ce 
fait méme, di renoncer a atteindre a Ja finesse de lexpression et a lélégance 
du style si caractéristiques du génie de la langue frangaise. Une traduction 
plus libre aurait exigé un remaniement complet de louvrage pour tout ce qui 
se rapporte a Ja forme et au style et pour cela on n’avait ni le temps néces- 
saire, ni l‘autorisation de M. Griinwedel. 

D’autres avant moi ont éprouvé les mémes difficultés; c'est ainsi que 
Schiefner rapporte dans sa préface de I’édition allemande du «Buddhismus» de 
Wassiljew, que Académie de St.-Pétersbourg a été obligée, par des raisons de 
style, de renoncer a publier en frangais une traduction Jittérale de cette wuvre. 

En acceptant de traduire louvrage de M. Griinwedel, je ne me suis pas 
dissimulé cet inconvénient; aussi ai-je visé plutét a exactitude qu’a lélégance. 
Mon but a été de satisfaire plutét aux exigences scientifiques qu’aux besoins 
littéraires; si je lai atteint, je crois m’étre acquitté de mon devoir. 


Berlin. 


Ivan Goldschmidt. 
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PREFACE. 


TRADUCTION DE M, IVAN GOLDSCHMIDT. 






La Transbaikalie est la clef du cceur de 
VAsie, l'avantposte de la civilisation russe aux 
frontiéres de «l’Orient jaune» qui, de nos jours 
encore, vit sous un régime préhistorique; c’est 
le trait d’union principal entre le peuple primitif 
et encore & demi sauvage des Bouriaites et les 
trésors de la vieille sagesse hindoue. On ne 
pourra s’empécher den tenir compte. 

Chez nous, en Russie, il existe un monde 
de phénoménes religieux, sur lesquels on n’a 
jusquwici presque rien écrit, et auxquels on n/a 
en général prété que peu d’attention: je veux 
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parler du buddhisme tibétain, pratiqué dans notre empire par quelques centaines 
de mille nomades ou demi-nomades: les Kalmouks des gouvernements d’Astrachan 
et de Stauropol, ceux qui habitent le pays des Casaques du Don et de l'Oural, 
Ja majorité des Bouriaites et une partie des Toungouses dans Ja Transbaikalie. 

Si on laisse de cété la question de Timportance politique et sociale de 
ce fait, si l'on considére au contraire tout ce qui s'est passé et se passe encore 
dans l'Asie centrale, on ne peut assez sétonner de voir combien nous autres 
Russes nous sommes indifférents & l'égard de la vie spirituelle des buddhistes, 
de leur culte merveilleusement entrelacé, avec ses innombrables objets d’ado- 
ration. Voili ce qui forme, sans parler de limportance scientifique, la source 





Toungouses, 


IV. Prince Oukhlomsky, Voyage en Orient (i80—91) de Son Altesse Impériale le Césarevitch (8. M. Nicolas I), 
2 vol. (Paris 1893 -9s), 


ow nos missionnaires, dont Ie suecés est encore si imparfait, peuvent puiser, 
sils veulent amener nos paiens a une renaissance spirituelle, et sils se pro- 
posent de faire deux peu a peu des pionniers de la foi chrétienne, des 
éclaireurs capables de porter dans les déserts inexplorés de la Haute-Asie les 
lumiéres d’une croyance supérieure. 

A lAcadémie des Sciences de St-Pétersbourg et dans les collections de 
la Societé Impériale de Géographie (principalement a Irkoutsk) on a réuni un 
matériel de haute valeur, qui peut fournir une précicuse matiére de travail a 
celui qui voudrait s‘occuper sérieusement de ce sujet. Le terrain est cepen- 
dant encore presque tout entier en jachére. La science des religions ne s’occupe 
pas encore du mystérieux Tibet ou du riche monde de phénoménes qui y 
prennent naissance. 








siété Impériale de Géographie & Irkoutsk. 





oyage en Orient 
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Prince Oukhtomeky, 
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Et pourtant, combien serait-il facile (utiliser pour Ja science les liens 
étroits qui unissent la Sibérie de Vest avec Lha-sa! 

Des centaines de Bouriaites vont annucllement en pélerinage a travers la 
Mongolie vers les centres de la sagesse tibétaine. Les éclaireurs et les pion- 
niers du commerce russe ct de Ja bonne réputation dont nous jouissons, les 





Femme bouriaite en habit de féte. 


VW. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient. 


représentants du nom russe au cour méme du monde jaune, sont de modestes 
personnes vétues de mauvais habits montécs sur de mauvais petits chevaux 
ou sur des chameaux. Ces paiens demi-sauvages, nos compatriotes, sen vont 
la-bas, vers le Koukounor si difficilement accessible 4 Texplorateur européen, 
vers Amdo et Zaidam, vers le mystéricux Dachilhumbo (bKra-sis-Ihun-po), 
vers les frontiéres montagneuses de VInde, avec insouciance et gaité de eceur, 
tout comme les habitants d'une grande ville sen yont en excursion a la 
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campagne. Cet élément introduit, sans qu’on s’en apergoive, au plus profond des 
déserts de TAsic, au coeur de steppes presque inconnues, une représentation 
vivante du Tsar Blane et de Moscou, «la ville aux pierres blanches» d’ot est. sorti 
Yempire Je plus gigantesque du monde, de ce Moscou quia cherché a s’attacher 
les peuples plus petits de lest «non seulement par Ja guerre ou par la sévérité, 
mais encore par la bienyeillance». Cet élement propage aussi les idées, encore 
peu nettes il est vrai, que l'on se fait la-bas du réle que doit jouer loccident*chré- 
tien, appelé & ranimer par l’énergie russe la civilisation mourante du vieil orient. 











Bodhisatvas de bronze au Japon. 


Vo Prinee Oukhtomesky, Voyage en Oricut. 


En Russie presque personne ne soupgonne maintenant, quel travail utile 
est accompli par les modestes lamaistes russes, & bien des centaines de kilo- 
métres de la frontiére de Sibérie. Les générations futures seules s’apercevront 
de cette activité et Vapprécicront & sa juste valeur. 

L'étude du Jamaisme forme en soi un monde encore presque inexploré. 
Soccuper, dans cet immense domaine, des religions de Inde, transplantées ici 
dans un terrain nouveau, auquel elles n’étaient point habituées et dans lequel 
elles ont pourtant pu prendre fortement racine, trouver parmi ce nombre 
formidable Wobjets de culte un art de caractére transcendant, voila qui 
serait déja un travail vraiment. intéressant pour tout ami de Parchéologie 
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Travail non moins intéressant aussi pour tout homme qui cherche la vérité, 
qui cherche & se rendre un compte exact de ce fait, que la force du sentiment 
et de la foi (cette force par laquelle, au sens noble et arien du mot, lHindou 































































































































































































































































































Gardien de temple, Cun des Ni-os (Indra ow Brahma), «deux rois», 


VoPrincee Onkhtomsky. Voyage en Orient, 


éminemment pacifique est fort) ne connait ni les lois du temps ni celles de 
Yespace, et est productive partout ot on la transporte. Comment, sans cela. 
le Japon prosaique en serait i} venu & amasser en Thonneur du Buddha, 
dans ses temples élégants, Jes plus merveilleux objets de bronze et de laque? 
Est-ce que, sans cela, on aurait entrepris de Ji-bas ces expéditions dangercuses, 
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inspirées par un besoin religieux, vers celte Corée fermée qui florissait ib ya 
quelques siécles et qui, sous Vinfluence de da civilisation sanserite, infiltrée 
dans mainte contrée asialique, jouissait d'une civilisation assez avancée? 





Bonze japonais. 


VM Prince Oukhtomsky, Voyase en Orient, 


Les rapports spinituels des pays de Orient, pendant toute V'antiquité et le 
moyen dige, peuvent bien, du point de vue européen’, apparaitre comme rela- 
tivement peu importants. Mais le fait seul de leur existence ininterrompue et 
de leur influence sur Je développement de histoire universelle est & mon avis 
pour nous autres Russes, au point de vae de notre civilisation, dune importance 
bien supérieure a celle de tous ces petits détails dont se compose lhistoire de 
l'Europe, que nous étudions avec tant de zéle, 
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MYTHOLOGTE, 
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La-bas. dans cette Asie iguorée de PEurope, des peuples se sont sentis 
de foat temps intimement influences par des forces mystiques, ils ont été attirés 
vers Jos régions éthérées du recueilement et de la’ priére, vers ces espaces 
lumineux ot la haine des peuples se tait devant les pulssances divines et ot 
se calment Jes querelles fraternelles des peuples. Un silence profond vient a 
nous du sein des pays populeux. gadis déchirés par de firieux soulévements, 
ov maintenant, du haut de Tlautel adoré par des sacrifices non sanelants, looil 
de Gakyamuni, sculpté dans la pierre ou Je bois ou coulé en métal, regarde 
avec douceur et un rire mystérieux Ja multitude qui vient le vénérer de tout cété. 

Des raines de statues de Cakyamuni, des portraits indestructibles qui 
nous sont restés duo «sage fils des princes» et des dieux brahmanes, des 
monastéres déserts avec des temples a Ja merveileuse architecture et des bas- 
reliefs dune rare beauté: tout cela ma pas encore disparu du sol de Java par 
exemple. Situés a Técart des grandes voles de communication ces restes mon- 
trent par Jeur grandeur ce que fut autrefois la brillante civilisation de lTin- 
doustan et en méme temps la poussée typique de cette civilisation vers lest. 
Hs nous aident & comprendre pourquoi dans PIndo-Chine frangaise se sont con- 
servés jusquwici de merveilleuses ruines de temples indiens et un panthéon de 
pierre indestructible. 

Les héros d'épopée, les monstres issus de Timagination populaire, les sym- 
boles du clergé, toutes les caractéristiques de cette floraison artistique venue 
du Gange se trouvent au Cambodge de nos jours, dans tout leur éclat, exé- 
cutés par Ja main créatrice de sculpteurs et C(architectes inconnus, dont des 
princes du pays, aux vues larges, suivaient jadis libéralement les conseils. 
Les statues du Buddha furent introduites comme capables d’opérer des mira- 
cles, par Je sud-ouest dans [Empire Céleste. La religion et Ja science 
hu vinrent de P'Inde, comme des liens magnifiques destinés & resserrer la fra- 
ternité des peuples. 

D’aprés ce qu'on vient de dire il est vraisemblable que la lumiére que 
porteraient dans les contrées de l’Asie centrale les doux rayons du passé hin- 
dou, donnerait & ces pays un coloris qui ne saurait manquer d'étre sympa- 
thique a des cceurs russes. Du moment ot nous aimons et ot nous considérons 
comme une sorte de parent le continent voisin, parce que spirituellement il 
tient a nous de prés et forme avec nous une unité organique, notre intéret 
doit se porter tout autant sur le plus petit coin de T'Asie, o& chaque Oriental 
pénétré de religion, trouve au milieu du travail et de la pénitence la réponse 
du coeur aux questions les plus brilantes que se pose Thumanité: pourquoi 
vivons-nous et comment échapperons-nous finalement a la souttrance ? 

Lorsque quelquun s'est, comme moi, occupé quinze ans d’étudier pra- 
tiquement le monde buddhique dans toute sa vitalité, quand il a parcouru toutes 
Jes contrées ot a fleuri la religion de GAkyamuni, i] s’é6merveille & la vue de 
Yimmense étendue de terre qwombrage le culte du Buddha. La plus riche 
matiére a réflexion offre Ja-dessus Java, «Vile d'émeraude» des possessions in- 
diennes des Hollandais. Les statues divines et surtout les bas-reliefs de type bud- 
dhique & Java vous surprennent par ce fait seul, que les dieux et les symboles 
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de cette époque disparue, correspondent dans un certain sens a ceux que, de nos 
jours encore, on adore dans VHimalava, chez Jes lamaistes duo Tibet et des 
contrées voisines de la Russie. 

Le trait d’union entre Jes deux centres de civilisation a disparu. Les 
formes de la religion du Buddha au nord de Java et au sud des cloitres du 
Tibet ne sont visiblement qu’une simplification successive du culte, sion les com- 
pare aux objets sacrés traditionnels renfermés dans les temples ou au rituel si 
compliqué du buddhisme du nord. Pour le moment une énigme historique con- 
siste dans Ja question de savoir comment i] se fait que la croyance humaine 
dans Jes hautes montagnes du Népal et dans la magnifique «ville des temples» 
javanaise, Borohoudour, a pu créer des objets d’adoration identiques. A ce 
quil semble, les prétres hindous, qui étaient a Ja fois des professeurs et 
des artistes, étaient, aussi bien ici que dans Ja Haute-Asie, pénétrés des 
mémes idées, congues d’aprés les principes d'une sorte de religion buddhiste 
préhistorique. 

La parenté entre les deux ne peut s’expliquer que par une hypothése, qui 
paraitra sans doute a beaucoup de lecteurs plus originale que bien fondée. 

La faune de Java offre beaucoup plus d‘analogies avec celle du continent 
(Siam, Birma, Inde, Himalaya) qu’avec celle des iles voisines. A vrai dire 
les naturalistes sont convaincus que Java s'est séparée beaucoup plus {6t de 
l'Asie que par exemple Sumatra ou Bornéo. Les formes du buddhisme encore 
vivantes dans le Tibet ou la Mongolie, sont & mon avis bien plus primitives 
que celles de Ceylan, de VIndo-Chine, de la Chine ou du Japon. Leur 
origine se perd dans lantiquité la plus reculée. Elles ont passé d’un pays 
& l'autre. Plus tard la religion du «sage filx des princes» s‘est simplifiée 
dans sa forme extérieure, chez beaucoup de peuples. Sa pureté canonique 
a peut-étre pu se maintenir intacte & Java pour ce qui est des objets 
du culte; car on y a insisté a dessein sur leur identité avec ceux de la 
Haute-Asie. 

Le «Stipa» de Bharhut. au musée de Calcutta est de son cété un monu- 
ment de caractére vieux buddhique qwi caractérise des événements uniques en 
leur genre, par exemple un miracle, un sermon du «savant maitre». Le mur 
de pierre qui entourait le monument et qu’on a transporté dans Je musée, pour le 
préserver de la destruction, est en forme de tente; on dirait que les premiers 
buddhistes fanatiques, qui 2000 ans avant nous, construisaient des Stipas, 
aient pris comme modéle leur habitation de nomades et aient voulu rappeler 
a grands traits le mystérieux Kurgan des steppes. Les statues ciselées sur le 
monument de Bharhut rappellent fortement par les traits de leur visage des 
Mongols, ou toutefois quelque tribu dorigine touranienne. A cdété de ce mo- 
nument on trouve dans la capitale sur lHugli des restes de méme valeur des 
Stapas de Santchi dans l'Inde centrale. 

Sur les colonnes et les corniches sont représentées des scénes de la vie 
du Buddha, comment Je «sauveur du monde» sous des formes diverses et en- 
core imparfaites d’enveloppes corporelles. s‘avance sur le chemin de la perfec- 
tion, jusqu’a ce quenfin il arrive, pour le bonheur des étres vivants, a Tacti- 
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vité lumineuse et libre; comment avec une parfaite tranquillité dame il passe 
au Nirvana, sans cesser pour cela de travailler au réveil moral et au salut 
de l'humanité. 

A cété de cela nous trouvons représentées des scenes de la vie historique 
et nébuleuse de I'Inde; des tableaux de genre, qui de nos jours méme n’ont 
pas vieilli; des tableaux d’intérieur ot cesse le domaine du mythe et du conte, 
o& commence pour ne jamais se briser le fil de la tradition. Un point n'est. 
pas douteux: chacune des pierres qui reposent 1a est aux yeux de ]’Asiatique 
vraiment pieux quelque chose de sacré. Ce west pas en vain que jadis 
méme des Coréens sont venus sur les bords du Gange pour y prier et y faire 
des sacrifices. 

Les emblémes traditionnels, les objets de parure symboliques, les poses 
peu naturelles mais prédilectées tout correspond exactement, a la surface du 
monument, aux objets du culte, dans les religions patennes qui subsistent encore. 
Crest ainsi par exemple que sur Jes portes de Santchi les dieux tiennent un 
petit sceptre magique (vajra) qui aujourd'hui encore est un des objets indis- 
pensables & un lama en priéres. La aussi se trouve la déesse de lamour ct 
du bonheur, assise sur un lotus, pendant que deux éléphants larrosent: trait 
pour trait une de ces images que Ton vend encore aujourd’hui dans les 
petites boutiques de toute ville hindoue. La est Doiseau merveilleux Garuda 
qui sans pitié détruit des serpents et qui cependant marche paisiblement a 
leurs cétés avec d’énormes boucles doreilles & sa téte de perroquet, comme 
s'il écoutait le Buddha qui préche la doctrine de paix et d'amour ct qui se 
révéle & tous les étres. A un autre endroit, il sert de monture 4 un habitant 
du ciel, & un dieu, qui s’envole pour aller adorer quelque sanctuaire buddhique. 
Des lions ailés avec des faces de hideux griffons ou de chiens hérissés de race 
tibétaine, des taureaux & face humaine, de longues processions que des habi- 
tants regardent passer du haut des terrasses, la descente du ciel sur la terre 
du «savant maitre» sous forme Wun éléphant, comment il pénétre dans 
Maya qui doucement sommeille et qui, d’aprés les décisions du destin, le 
mettra au monde: chaque statuette de pierre, chaque détail plastique a son 
cachet particulier et révéle une pensée profonde. Le caractére et Jes mocurs 
du pays se sont de tous temps reflétés dans les pierres conservées ici, aussi 
bien dans les temps les plus reculés que dans le passé le plus proche. Is se 
sont imprimés sur les demeures divines faites de ces pierres, sur les demeures 
de ces dieux qu, d’aprés la croyance populaire, brillent aujourd'hui dans toute 
leur gloire, mais qui peuvent demain, s‘ils péchent, retomber au niveau (étres 
impuissants et souffrants.... Les savants ont établi avec étonnement. qu'aux 
pieds des hommes du nord ciselés & Santchi on trouve nos onoutchi russes 
que connaissent aussi les Afghans et les habitants du Kafiristan. Ils ont encore 
constaté que les instruments de musique qui sont représentés 1 sont identiques 
a ceux qu’on fait venir aujourd’hui & Calcutta du Népal. 

lua section archéologique du Musée de Caleutta est trés riche en pro- 
duits de la sculpture indigéne de plusieurs siécles. Tantét on apergoit un 
ascéte hindou «& longues mains» plongé dans la méditation (la possession 

















Moines buddhistes de Ceylan. 


Voyage en Orient 


Prince Oukhtomsky, 
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@une main longue signifiait ici, comme dans PTran, qu'on était de noble origine), 
tantét on admire une téte du Buddha travaillée a la maniére greeque: belle 
comme Apollon, portant Ja chevelure comme on la porta jadis dans la Rome 
impériale, frisée comme celle de maint Hercule au Musée Britannique. Plein 
Wadmiration on s‘arréte devant une grande statue fort mutilée du «maitre », 
représenté T'épaule nue, comme c'est encore coutume chez les moines bud- 
dhiques. Puis on considére avec intérét les reproductions en pierre du trone 
du Buddha, soutenues par des lions, sa sébile placée sur un piédestal ombragé 
par une ombrelle royale ete. 

Le temps nest pas éloigné ot le monde buddhique divisé se réveillera 
de son réve et se constituera en un tout organique. 

L’Américain Olcott, président de Ja société théosophique, cherche avec 
beaucoup d’énergie, depuis des années, a retrouver les morceaux de la chaine 
spirituelle qui unit les différents pays, ot Ton adore le Buddha. I] parcourut 
PAsie, fit la connaissance des plus célébres parm: les prétres indigénes et 
composa pour les buddhistes du monde entier une sorte de confession. Tout 
ce qui est peu important, conventionnel, étroitement national ou purement 
occasionnel en fut exclu. Le buddhisme est toujours prét a admettre parmi 
les formes de son culte toutes autres formes possibles, mémes des rites, 
pourvu quils ne heurtent point son idée premiére: celle du «maitre di- 
vin» et des voies qu'il a tracées pour arriver & la perfection, jointe a cette 
prescription du maitre, de faire participer peu a peu ad la doctrine tous Jes 
étres vivants, doctrine qui leur permettra de se délivrer définitivement de 
toute seconde vie et des souffrances qui s’y rattachent. L’essentiel seulement 
de la «doctrine» devait étre renfermé dans cette confession de foi. C'est ainsi 
que peu a peu on pourra expliquer un grand nombre des phénoménes  reli- 
gieux de l’Asie, les formes de croyance des centaines de millions d’hommes 
nous apparaitront plus nettement, on dévoilera Tame de l'époque ot elles pri- 
rent naissance et ot leur apparition enflamma I'humanité. 

Au Japon, a birma, Tchittagong et Ceylan le programme Olcott 
avec les 14 régles fondamentales qu il contient a déja été approuvé. Reste a 
savoir comment les innovations d’Olcott influenceront Je resserrement des liens 
spirituels entre les peuples buddhiques de l'Indo-Chine, du centre de la Chine, 
de la Corée et du Tibet. Les Laos indo-chinois sont buddhistes, se rap- 
prochant vraisemblablement plus du lamaisme que de la forme de buddhisme 
pratiquée & Ceylan ou de la forme siamo-birmane. — II ya je crois des masses 
de faits qui parlent en faveur de cette opinion. Is construisent et vénérent 
des «Obos», cest-a-dire des tas de pierres sur les hauteurs, afin de pouvoir, 
lorsqwils voyagent, y faire des sacrifices aux génies du leu. Tout comme 
les Tibétains et les Mongols, ils exécutent des danses, dans Jesquelles leurs 
bonzes se travestissent en divinités effrayantes pour conjurer les esprits du 
mal. Chaque famille tient & vouer au moins un fils a la prétrise. Le clergé 
a le droit de disposer de ses biens privés, les moines les plus instruits appa- 
raissent au peuple comme des personnifications des étres supériecurs et par- 
faits (des Buddhas) ete. 
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Les liens d’union entre les adhérents de Gakyamuni a Ceylan et leur 
coreligionnaires de Test subsistaient dés les temps les plus reculés. IIs ne se 
rencontraient pas seulement sur mer, mais encore sur la terre ferme. Beau- 
coup de Ceylandais s’en allaient en pélerinage par-dela VHimalaya vers la 
Chine et apportaient aux «fils du ciel» les plus rares améthystes, saphirs et 
rubis et les images les plus précieuses du «dieu-maitre». Quelquefois on met- 
tait dix ans a faire ce voyage. 

Le moyen Age renforga cette conscience de la solidarité interne entre les 
pays séparés politiquement ot florissait le culte du Buddha, Ce qui est vrai 
du Tibet, lest aussi de la Mongolie, de nos Bouriaites et de nos Kalmouks. 
Les idées du collaborateur convaincu de la défunte madame Blavatsky (Olcott) 
trouvent la-bas aussi des sympathies et un accueil favorable. 

La question principale est de savoir, si les 14 principes suivants sont 
véritablement les seules vérités fondamentales reconnues par les buddhistes du 
monde entier. 

J. Il faut traiter tous les hommes, quels qu‘ils soient, avec tolérance, 
bonté et fraternel amour. I] faut de méme avoir pour les créatures de tout 
genre pitié et compassion. 

II. Le monde n’a pas été créé; il est né de lui méme et il se développe 
@aprés des lois connues. 

II. Des Buddhas (étres éclairés) se sont montrés mainte fois sur la 
terre au cours de plusieurs périodes de temps (ce qu'on appelle «Kalpas») 
pour y précher. 

IV. Dans la période présente on reconnait comme quatriéme maitre 
Gakyamuni ou Gautama Buddha, né il y a environ 2500 ans d'une famille 
princiére. I] faut le considérer comme un personnage historique. Son nom 
était Siddhartha Gautama. 

V. Gakyamuni enseignait que Tignorance est la source du désir. Le 
désir non satisfait est la cause d’une vie nouvelle, celle-ci est la source de la 
souffrance. Pour éviter la souffrance, il faut éviter de renaitre; pour ne pas 
renaitre, il faut apaiser en nous le désir. Aprés avoir dompté et apaisé notre 
esprit, nous parviendrons @ la science parfaite. 

VI. La croyance dans limpossibilité d@éviter la transmigration des dames 
s'explique par Jinsuffisance de notre horizon spirituel. Dés que celui-ci 
s'élargit, homme se persuade du néant de chaque vie nouvelle et de la 
nécessité de vivre de telle fagon, qu'il n’ait pas besoin de revivre. De Vigno- 
rance viennent ces idées trompeuses et mal fondées, quaprés la mort il n’y 
a rien ou qwune félicité éternelle ou une damnation sans fin nous attendent 
apres le trépas. 

VU. Les hommes cessent d’étre embarrassés d’erreurs, s‘ils exercent 
envers tout étre vivant les ceuvres d'amour, s‘ils développent leur entendement, 
se frayent un chemin jusqu’a la sagesse et anéantissent en cux tout besoin 
de satisfaction de passions basses et égoistes. 

VIII. Le vouloir-vivre étant la cause de Ja réincarnation, il faut 
Yapaiser. Alors on cessera de renaitre. L’homme est capable, par le moyen 
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de méditations contemplatives, de parvenir au degré supréme du repos, qu'on 
appelle du nom de Nirvana. 

IX. Cakyamuni ensecigne quil est possible de détruire Vignorance et 
avec elle Ja souffrance, si on reconnait quatre vérités fondamentales. 

1. La misére de Ja vie; 

2, La cause de la vie, c’est-a-dire le désir insatiable qui nous pousse a 

satisfaire nos penchants égoistes, et Timpossibilité de le contenter. 

3. L'anéantissement de ce désir ou mieux, notre délivrance de tout désir, 

4. La possibilité pour homme d’atteindre a cette liberté morale. 

Il existe huit vérités fondamentales et, qui les suit, marche dans les huit 
sentiers de Ja vertu, c’est-a-dire: if croit véritablement, 1] pense véritablement, 
il parle véritablement, il agit véritablement, il dispose véritablement de sa vie, 
il s’efforce véritablement, il se souvient véritablement du passé, et i] fait des 
considérations véritables. 

X. Cet état de lesprit, Pétat de repos parfait, méne @ un état de con- 
naissance supérieure et est capable de développer en tout homme les qualités 
typiques d'un Buddha, renfermées en chacun de nous. 

XI. «Tathagata» (Buddha), «apparu et disparu comme ses prédécesseurs», 
aenseigné en général, quil faut s'‘abstenir du péché, devenir vertueux et garder 
son coeur pur de toute souillure. 

XII. Les événements du monde sont réglés par Ja «loi des bonnes et 
mauvaises ceuvres» (Karma). Chacun de nous se crée une nouvelle existence, 
qui correspondra aux actions commises par nous dans nos existences antérieures. 
Nous avons jatlis causé par notre propre volonté toutes les souffrances que nous 
avons maintenant a subir. 

XII. La vie vertueuse, le succés du «Karma», consiste dans J’obser- 
vation des commandements moraux suivants du buddhisme: 

1. Tu ne tueras pas. 

2. Tu ne voleras pas. 

3. Tu ne commettras pas d’adultére, ou plutét, tu t’abstiendras de rela- 

tions sexuelles illégitimes. 

4. Tu ne mentiras pas. 

5. Tu ne boiras pas de boissons qui enivrent. 

XIV. Le devoir des parents est de veiller & Tinstruction des enfants. 
Le buddhisme est ennemi de la superstition et de Verreur. Le Tathagata 
nadmet que ce qui est raisonnable; il ne faut pas, sur la foi d’une autorité 
quelconque, garder quelque chose dinsensé, en nous fiant par exemple aux 
sentences obscures de grands sages ou a la voix de Ja tradition. 

Buddha-Gayé agira un jour comme un aimant, capable de grouper un jour 
autour de soi les fidéles de Cakyamuni épars dans le monde. (est précisément 
ce monument que deux tiers de Asie, depuis bien des siécles, révérent en souvenir 
du Buddha, malgré la résistance du brahmanisme et de islam. 

Le temple, qui a été érigé & VPendroit ot une Jumiére supéricure apparut 
enfin a lame de Vétre «magnifiquement parfait», exerce, depuis des milliers 
@années, sa force attractive sur les disciples du Buddha. 
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Le temple, construit A nouveau sous le roi Agoka, s’est plusieurs fois, pen- 
dant le moyen age, et de notre temps encore, relevé de ses ruines. Dans les 
derniéres années, les Anglais se sont occupés avec plus attention de Ja con- 
servation et méme de Ja restauration, peu artistique, a vrai dire, des temples 
paiens de l'époque primitive. Des recherches entreprises & Buddha-Gaya ont 
convaincu ceux qui y ont pris part que vraisemblablement le «tréne de diamant 
du sage fils des princes» et des fragments de sa premiére statue, sont enfer- 
més dans Jes murs du monument principal. Cette statue, dapreés Ja légende, 
avait été faite avec Jes huit matiéres précieuses suivantes: cristal, perles, ivoire, 
corails, rubis, saphirs, améthystes et Gmeraudes. 

De nos jours Buddha-Gaya exerce une force attractive considérable sur 
Jes membres de la société théosophique de VInde, fondée par Héléne Blavatsky, 
et aussi sur les buddhistes de tous les pays qu'on gagne peu a peu. Ceux-ci, 
excités par les théosophes, ont congu lidée de fonder prés du vieux temple 
un cloitre international et des universités avec des facultés de théologie et de 
philosophie, avec un cercle éclairé de fanatiques cosmopolites (Mahabodhi- 
Society), avec leur revue propre, de riches collections de livres, ete. En 
un mot une petite ville tout entiére doit s’élever qui sera une pépiniére de 
Ja science et de la foi buddhique. Le but avoué est d’agir, comme aux 
premiers temps du buddhisme, sur l’Inde brahmanisée, pour s‘incorporer 
peu & peu ses sectes innombrables et pour mettre de nouveau de grandes 
masses d’hommes sur le chemin de Vadoration du «maitre». Comme chef de 
ce Mouvement spirituel et religieux, on voudrait, & ce quil semble, choisir le 
Dalai Lama. 

La question revient a ceci: Est-ce que Lha-sa, relativement fermé, peut 
entrer en relations plus ou moins étroites avee la patrie du buddhisme? La 
solution de ce probléme ne va pas sans une certaine coloration politique. Exercer 
sur le Tibet une influence directe, voila ce qui n’a, jusqu’a aujourdhui, été 
complétement possible & aucune puissance étrangére. La Chine seule se con- 
sidére comme suzeraine dans le pays des Lamas, par suite de la part qu’ont 
prise aux destinées de ce pays différentes dynasties de ’Empire Céleste. I] n’y 
a jusqua présent que les rudes Gurkhas du Népal qui aient osé y_ porter 
une main sacrilége. Au siécle passé, par exemple, ils ont pillé le centre im- 
portant de Dachihumbo au sud du Tibet. La cour de Péking, pour venger cette 
injure, envoya une armée dans Je Népaél. Les troupes firent dans la montagne 
les marches (hiver les plus pénibles, rattrappérent les pillards, les battirent, 
leur reprirent le butin fait par eux et imposérent aux vaincus une paix honteuse. 

La renommée du nom de l'empereur de Chine, du Bogdychan, ne s'est 
point affaiblie depuis des siécles dans les déserts et les cloitres du Tibet. C'est 
en vain que l’Angleterre frappe aux portes du pays qui révére d'étranges in- 
carnations, adore des Buddhas & forme humaine, issus des indigénes, et con- 
serve comme seule religion véritable un amalgame inexplicable (éléments du 
culte de Giva et du buddhisme. La mission militaire et diplomatique de Ma- 
caulay, qui avait pour but, il y a 13 ans, de pénétrer avee environ trois cents 
hommes vers le nord, par-dela Jes frontires du Sikkim britannique, fut poliment 
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interdite par Je ministére des affaires étrangeres chinois. Pew apres se_pro- 
duisirent a la frontiére des incidents sanglants, inqiuétants pour Lha-sa. De 
ee cdté il serait difficile de s’opposer & une invasion du Tibet meéridional par 
les Européens, et Jes régents ont, & ce qwil semble, conscience des difficultés 
dun combat aussi inéeal. Du moins Lady Dutterm raconte dans son journal 
que son Mari regué en LR&d, alors quil était encore vice-roi, une lettre amicale 
de Dachilhumbo, que Jui envoyait Je grand chef Bantchen-Rinpotche, un 
«incarné», avee de précieux présents etlmographiques, pour le remercier 
de lui avoir envoyé de Calcutta un vétement magnifique. Ceci prouve que les 
Anglais ne négligent point leurs relations avec Je nord et quwils s’efforcent. sans 
cosse Ventrer en contact avee le pays, attendu qui] ne manque pas de pré- 
textes innocents pour l'étude des pays frontiéres. 

Des membres de V Alpine Club de Londres, accompagnés de guides suisses, 
eravirent quelques montagnes de Sikkim et apergurent par-dela le «royal» 
Kintchindjinga infranchissable des cimes ect des crétes beaucoup plus hautes 
encore. Qui done parmi les Occidentaux pénétrera la-bas le premier pour y féter 
Ja victoire de la science et du progrés sur des obstacles purement physiques? 
Nous auires Russes qui, pour de telles expéditions de caractére pacifique ct 
désintéressé, possédons en Sibérie des milliers de pélerins lamaistes simples et 
dévoués, que lon peut regarder comme des pionnicrs naturels toujours a notre 
disposition? Ou bien Jes émissaires anglais se forceront-ils la-bas une voie 
avec leurs batteries de montagne? Chez nous, on peut résolument affirmer, 
que personne n'y a encore sérieusement songé. Et cependant le commerce 
relativement peu développé prouve déja a quelle distance se faisait sentir il y 
a des dizaines (années notre influence indirecte dans TAsie centrale. Lorsque 
le prince de Ladak se soumit a VAngleterre, parmi ses riches présents se 
trouvaient en premiére ligne des objets de cuir marqués dor qui portaient 
laigle impérial russe! 

Maintenant qu’é louest les classes éclairées s‘intéressent au buddhisme, 
il est temps de faire comprendre a VOrient jaune, quwil est, de fagon 
assez étrange, uni a nous par des liens mystiques. Amitdbha, Je Buddha 
de la «lumieére infinie», regne, (@aprés Ja croyance populaire de I’Asie orien- 
tale, sur Jes habitants du paradis dans les contrées éloignées et  invisibles 
de TOccident. (est la que les fidéles qui ont eu soif de vérité, trouvent 
aprés la mort une félicité éternelle, et échangent lenveloppe mortelle de leur 
corps terrestre contre un corps rayonnant; puis il se plongent dans la con- 
templation extatique des étres parfaits, assis sur des trénes de lotus et répan- 
dant sur leur empire une mer de paisibles rayons. Les bras de ces ilustres 
habitants du ciel sont sans cesse ouverts aux étres qui ne sont pas encore 
parvenus a la perfection et qui souffrent et prient encore. On a le droit de 
dire que le buddhisme dans bien des contrées de TVAsie orientale a remporté 
la victoire sur les religions paiennes qui s’opposaient & lui, par cette raison 
avant tout que a cété des idées abstraites du repos béatifiant du Nirvana il a 
introduit aussi les représentations captivantes du monde magique d’Amitabha. 
La fantaisie prodigieusement vive des peuples de Orient demande sa nourriture 
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et exige des formes concretes. Les cérémonies introduites par la religion venue 
de nde, ont, dans une grande mesure, contribué @ son succés, de méme aussi 
le fait qu'elle a introduit en Chine, malgré l’éloignement de ce pays, en méme 
temps que les livres de Ja «loi» des images divines une parfaite beauté 
arienne. Les images ont 6té suivies par de véritables incarnations, des réappa- 
ritions du Buddha tout savant. 

Ces personnages qui ont répandu la religion du «sage fils des princes» 
sur cet immense domaine du monde oriental, du Nil au Japon, respirent une 
{élicité et un repos parfait. Chacun de ces apdétres et de ces magiciens a sa 
physionomie & lui, son cercle de légendes, sa mention honorifique dans les 
traditions du clergé. De Tautre eété de PHindoukouch, bien des zélés de la 
religion semblables & lui ont porté au centre de la Chine «la mission lumi- 
neuse du Buddha». 

Si Ton songe aux distances qui séparent la Sibérie et les pays du centre 
de l'Inde, on en vient & admirer involontairement ces sectateurs de la doctrine 
Ja plus auguste qui soit née aux bords du Gange, ces hommes qui ont dt étre 
doués dune énergie extraordinaire pour oser se risquer dans les temps les plus 
lointains sur un chemin dangereux et inconnu, a travers l’Afghanistan, le Pamir 
et Je bassin du Tarim, dans le seul but de convertir, de mettre «sur Je chemin 
de la vérité» des peuples dautres croyances, (autre race, des peuples enfin a 
qu le buddhisme devait sembler au premier abord quelque chose Winoui, de 
fantastique et d inutile. 

La religion de Gakyamuni place trés haut le culte des monarques. Ho- 
norer les maitres du peuple a de tout temps été un devoir pour les moines bud- 
dhistes. Les empereurs de Chine qui ne s’écartérent que rarement des principes 
sévéres de la tolérance religieuse, se convertirent & la doctrine des prétres du 
Buddha, le jour ot un Bogdychan vit en réve «un homme merveilleux venu 
de Vouest»; en effet des magiciens savants arrivérent de louest, de Kabul, dans 
Empire Céleste: c’étaient des prétres indiens montés sur des chevaux blancs. 

La tolérance est une des vertus fondamentales de Ja religion de Cakya- 
muni. Lorsque, il y a deux cents ans, les casaques d’Albasin faits prison- 
niers sur Amour par les Mandjous, languissaient & Péking loin de leur 
religion et de leur patrie, malgré la bonté et la libéralité du Bogdychan, qui 
les admit dans sa garde privée, une peste épouvantable se répandit sou- 
dainement sur Ja capitale. Un lama de lentourage du prince, le venéré saint 
Djandja-Houtouktou, eut un réve prophétique: il vit sortir dune colline, dans 
le voisinage du camp des casaques, un vieillard & barbe blanche. Le Tibé- 
tain expliqua le songe comme il suit: Je vieillard était St.-Nicolas le faiseur 
de miracles, auquel il fallait sans délai ériger Ja-bas un temple. On fowlla 
le sol prés du camp des casaques ct on trouva en vérité une icone de saint 
avec le visage dont avait révé Houtouktou. Le Bogdychan écouta Je conseil du 
saint buddhique quwil honorait, désigna un emplacement pour une chapelle 
russe, et permit aux prisonniers de faire venir des prétres russes. 

Si les souverains indo-chinois n’'avaient pas cu pour le christianisme une 
tolerance humanitaire, auraient-ils regu en audience solennelle des évéques 
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eccidentaux . en da personne desquels is honoraient dex cnvoyés du pape, 
comme cela arrival au Siam en 16002 Le vot de Stam ordonoa mene sérieuse- 
Ment a ses prétres denseigner aux yésuites Tia hangue du pays. et de Jes 


mettre plemmement au courant de la littérature pilie, Lie possrbilite était toutes 
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fois offerte, de pénétrer intimément dans ce monde paten dans toute la richesse 
de ses diverses formes de vie, ef de ose convainere une fois pour toutes des 
raisons qui ont fait que Ja religion de Cakvamuni a pris de si fortes racines 
parmi les peuples de TOrent. J] ne faut pas sur da fot de trop de touristes 
ranger Jes moines buddhiques dans Tenr cnsemble. dims da categorie des 
paressetx. et des parasites de da société, Les ceutres de da science huddhique 
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sont souvent des lieux de vie active et industrieuse, et le peuple a vraiment 
de solides raisons d’aimer et d*honorer ses moines. 

Depuis Jes temps anciens Vile de Ceylan est appelée «Sinhala-Dvipa», 
«(ile des lions», d'ot. Je nom de Singhalais donné par les Européens a ses 
habitants. Mais jamais lions n'y sévirent et le nom vient sans doute de ce 
que Je fondateur du buddhisme, a qui Ceylan doit sa haute civilisation, por- 
tait, parmi bien d'autres, le surnom de «(Gakya-Singha» 4 cause de son cou- 
rage Inébranlable. Encore aujourdhui, on compte dans Tile 5000 réservoirs a 
eau qui témoignent, combien les souverains buddhistes de l'antiquité avaient 
a cwur de donner a leur peuple végétarien, d’accord en cela avec lesprit 
de leur religion, une nourriture non sanglante. Est-ce qu'un tel systéme peut 
étre qualifié dhostile au progrés? 
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Le sanscrit est transcrit comme il suit de la fagon Ja plus courante: 
a aAiiou adr wh e a o aus, 
k kh g gh n, c ch 9 jh A, 
t th d dh n, t th d dh no, 
p ph b bh m, y rilv 
¢ sh s h m. 
¢ est a peu prés tch en francais, ch aussi, mais aspiré, j = dj en frangais, 
jh aussi, mais aspiré; fi est ny (f espagnol). Les aspirations se prononcent 
séparément; ph n'est pas f, mais p-h; t th d dh n sont des cérébrales et 
ont Je son que donne un anglais aux dentales des Jangues étrangeres. Aussi 
les Hindous transcrivent-ils Jes dentales anglaises par les cérébrales correspon- 
dantes, par exemple: direktar = director, landra = London. 
u se prononce ou; ti est Ja longueur correspondante. 
Le tibétain se transcrit comme iJ suit: 
aioue o, 
k ki gon, @ © j ny, 
t t don, p p bm, 


ts ds wy, % Zz 7 
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Des aspirées k‘, ¢, t*, p‘, ts’ on peut dire la méme chose que des aspi- 
rées hindoues (kh ete.); 2 est le j frangais: u se prononce ou. 

Ceci afin de caractériser la transcription d'une fagon générale. La diffi- 
culté pour ce qui est de Ja prononciation, est quil faudrait pour I'établir se 
décider en faveur de Tun des dialectes. Ma transcription donne lorthographe 
compléte des textes buddhiques. Toute reproduction de Ja prononciation d'aprés 
un dialecte donnerait aux noms une couleur locale, et on ne peut avoir une telle 
chose en vue. Celui qui s‘intéresse & ces questions peut consulter Je «Manual 
of Colloquial Tibetan» de Graham Sandberg ou les tableaux dialectiques dans 
le «Dictionary of the Tibetan language» de Jaeschke. Je nai pu me résoudre 
a écrire les noms, tels que les a entendus un voyageur quelconque. Personne 
n’écrira en anglais «ssai’klépss» pour «cyclops» ou «kirikté» pour «character» 
parce qwil Taura entendu, ou en francais «san» qui, dans Ja prononciation, 
correspond a cent, sans, sang, sent; hors de contexte ces mots ne sont com- 
préhensibles quen pleine orthographe. 
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Lorthographe tibétaine est historique au méme titre que Ja francaise et 
Yanglaise, et qui veut comprendre Jes mots, doit les avoir sous Jes yeux écrits 
complétement. Des échantillons abominables de Tibétain écrit. strictement Waprés 
louie existent malheureusement en assez grand nombre. (est ainsi que Varticle 
de Pander sur la mythologie Jamatque (cité dans la note 29) est une énigme 
pour gens du métier; Chandradas et Waddell ne peuvent pas non plus étre ab- 
sous. Pour donner wn exemple, Ja sylabe tchi (¢i) parlée et écrite par un 
inexpérimenté peut correspondre dans Ja langue littéraire aux groupes suivants: 

, kyi, p'yi, Kyi, kyis, “k‘yi, ‘k‘yid, @¢i, spyi, p‘yis, “p‘yi, et méme a ee, 
ses, me, mes, “Ci, et de plus chacun de ces mots a son sens particulier. 

La traduction, en eas quelle soit ajoutée, le contexte rendent la distinction 
possible; mais reconstruire des noms propres écrits aprés quon les a entendu 
prononcer, si on ne connait pas la valeur de leurs éléments, voila qui est im- 
possible méme & Vhomme du meétier. 

Cest ainsi que Je nom du cloitre, o& Sincarne Je «Dam-éan» et que 
Graham Sandberg écrit Na-¢*un, et W addell Ni-ch'ui ne peut étre écrit @Nas- 
Eun que parce que ce dernier nous dit quil signifie «petite habitation»; car na 
peut étre rna, sna, nad ete., mais aussi gnas (habitation)! 

Je préfére donc Jaisser au lecteur le soin de se familiariser avec les 
groupes de consonnes, qui woffrent en fin de compte pas plus de difficultés 
qwen polonais. Cel qui nest pas versé dans Ja matiére retient Je plus facile- 
ment les noms sanscrits qui ont Tavantage de maintenir la relation entre Phis- 
toire de la civilisation et de la religion tibétaines et celles des Hindous. Pour 
Jes lettres muettes au commencement des mots, qu’on s’en rapporte au glossaire. 

Quant au mongol, il faut le prononcer & la frangaixe: u est done u 
francais et non ou. M. Fr, W. K. Miiller a inserit Jes noms mongols. Cela Ta 
conduit a faire les remarques suivantes: 

«Pour ce qui est de Ja transcription des mots mongols on a suivi en 
général Talphabet Standard de Lepsius. Au lieu de y (x chez Castrén et 
Schiefner) on a choisi ici kh, parce que le X majuscule au commencement de 
noms propres ne pouvait aller; le son en question est = ch dans le mot alle- 
mand ,ach’ ou = kh guttural en arabe. Les voyelles douces e, 6, u sont ren- 
dues suivant la méthode de Boehtlingk par @, 6, u. 

«Comme base on a pris naturellement la langue littéraire mongole comme 
supérieure a tous les dialectes. Comme exemple des différences entre les dialectes 
mongols nous citerons ici quelques-uns des mots les plus usuels qu’on trouve dans 
le texte, et que nous empruntons a deux dialectes assez éloignés lun de Vautre. 
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Langue littéraire 
= bords de Ja Vi lg) (du lace Batkal) 
ee SS SS ee See Se ace =e ae 
éké (mére) | bke ike, elche 
: 
yeke (grand) | yeke, ike ike, vike, yikhe 
sain (bon) | sain sang, haing 
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* CPR Castrén, Versuch ciner buriitischen Sprachlehre, édite par A, Schiefner, 1894. 
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anes tient Kalmouk (des Bouriaite 
2angue braire 4 a 
bords de la Volga) (du lace Latkal) 
4 ‘ khan, khan, khang 
khaghan (roi) © khan { Beis i 
_ |{ khang, kang 
oktarghoui (ciel) ,  oktorghout oktorgoi 
> ‘ CaA ae kobun, kébung 
kubégun (fils) kobén, kowsn J = 
: | khébun, khobune 
; . fékin, Oking, ékeng 
ukin (fille) okin { ‘ e & 
{ukhin, ukhing, ukheng 
aghoula (montagne) | Ola ota 
ae : 
deurbén ae i 
: \ (quatre) déorbén durbon 
durbén 
djirghoughan (six) |  zourghan dzorgan, zorgan 
dologhan (sept) — dolén dolon, doléng 
Sibaghoun (oiseau) -  Sowdn souboun, Souboung, Soubdu 
dziruken (coeur) djurekeén gurkun, zurkung, dzurkhe 
nidun (ceil) ;  Tidun fideng, fudeng, fiude 
dégi (jeune frére, . dé dui, dou 
Jeune scour) 
tsaghan (blanc) '  tsaghan sagan, sagang, tsagang 
noghoghan (vert) '  noghon nogon, nogong, nogo 


«Pour Jes noms propres on s’est servi: du grand ouvrage de Kowalewski 
(Dictionnaire mongol-russe-frangais), du Ssanang-Ssetsen de J. J. Schmidt. 
des ,Esquisses de Ja vie monacale en Mongolie’ par Pozdnéev, du manuscrit 
mongol YértuntSu-in toli (le miroir des mondes) ainsi que des inscriptions 
polyglottes sur bois et sur platre (Jes derniéres de Tépoque de Khien-lung 
1736—96).» 


Pour ma part je tiens a rappeler que les extraits de la Sadhanamala 


donnés en note, sont empruntés & une copie du texte de Anton Schiefner, que 
Je dois a la bonté de M. le professeur Grube. 


Albert Griinwedel. 
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CHAPITRE PREMIER. 


LE DEVELOPPEMENT DU PANTHEON BUDDHIQUE 
DANS LES INDES. 


... pajA ca pOjaneyy4nam. 
Manyalarutta. 


Vers le milieu du treiziéme siécle, a une époque de combat opiniatre 
entre les princes de Allemagne et de Ja France d'un cété et de la puissance 
papale de l'autre, 4 une époque de contrastes religieux et de luttes des roix 
avec leurs vassaux devenus trop puissants, [Occident chrétien se vit menacé 
d'une catastrophe, qui n’avait pas eu sa puareille depuis Jes jours d Attila. 
L’Orient mahométan, qui, d'une maniére toute semblable, était agité par des 
combats religieux, succomba a cet orage universel, et le christianisme et lislam, 
qui s’étaient disputé longtemps la possession du Saint Sépulere, furent menacés 
en méme temps par une masse de peuples qui semblait vouloir tout anéantir. 

Ce fut Témudjin, nommé Tchingghis, Khaghan ‘(roi) des Mongols, 
qui, parti d'une humble origine, s‘était clevé a la téte de toutes Jes tribus de 
ce peuple, qui s’assujétit la Haute-Asie et une partie de la Chine, pour détruire 
ensuite empire de Mahomet de Khovareme et ouvrir de la sorte Je chemin 
de l'Occident & ses hordes de nomades. Aprés la mort de ce conquérant, qui 
aspirait & fonder une monarchie universelle, ses petits-fils et leurs généraux 
continuérent son cuvre destructive. Meungké, il est vrai, et aprés Jui 
Khoubilai, que Tchingghis avait déja traité avec distinction, restérent dans 
la Haute-Asie et régnérent sur Ja Chine, quils avaient bient6ét parfaitement 
subjuguée: mais leur frére et général Khoulaghou assujétit [Orient maho- 
métan, tua le calif dégénéré et Batou, fils de Djutchi ct petit-fils de Tchingghis, 
pénétra jusqu’aux frontiéres de Allemagne, ot la bataille sanglante de Wah1- 
statt (1241) contre le duc de Silésie et la noblesse polonaise Je détermina a 
la retraite. 

Ces combats immenses, qui ébranlaient tous Jes peuples du monde connu 
alors et qui mirent en rapport direct des adhérents de toutes les religions et 
des représentants des différentes cultures, étaient d'une grande importance pour 
le développement de ces cultures. C’ext aux cours mémes des Grands-Khans 
que s‘établirent non seulement des artistes et des artisans, des prétres de toutes 
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les religions et de toutes les sectes, mais aussi des négociateurs politiques qui 
Caient chargés de flatter Jes Grands-Khans et leurs dépendances par leur dé- 
youement, ou de gagner leurs bandes irrésistibles. D’autre part des ambassa- 
deurs mongols se rendirent en Malie, en France et en Angleterre. 

Arghoun, petit-fils de Khoulaghou, et son fils Uldjéitu  adressérent 
meme des lettres au roi Philippe Je Bel de France pour Jui offrir leur 
alliance. Arghoun promit au roi, en récompense de leur action commune, 
la possession de Jérusalem (Ourislim)." Les princes mongols furent regardés en 





Fig. 1. Type Cun descendant de Tchingehis. 
V, Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient. 


Europe comme des protecteurs, et méme comme des convertis du christianisme: 
on ne réussit guére cependant ales «convertir». Tchingghis lu-méme n ‘avait. 
professé aucune religion, «Un Dieu au ciel, un Khaghan sur Ja terre»: voila sa 
maxime politique et religieuse. Pour le reste i] adoptait tous les cultes, partic 
de Tun, partic de l'autre. Mais, quant & ses successeurs, les dominateurs de 
LOrient se décidérent pour lislAm, ceux de la Chine pour Je buddhisme. 

Ce fut d'une source mongole que l'Occident chrétien recut, & sa grande 
surprise, la premiére nouvelle du fondateur de cette religion. On n’avait point 
distingué jusque 1a entre mahométans et paiens. C'est alors sewement que la 
connaissance du buddhisme pénétra jusqu’en Europe et, il faut le dire, dans 
une forme relativement pure. 


— oO — 


Marco Polo, Vénitien, qui, accompagné de son pere et de son oncle, 
était venu @ Ja cour du Khan Khoubilai, qui, en 1269, se rendit de cette 
cour chez le pape avec des commissions de la part du Khan et qui, retourné 
chez Khoubilai en 1271, y passa vingt-quatre années comme haut fonctionnaire, 
raconte 4 l’occasion de sa description de J’ile de Ceylan, qu’i] donne dans son 
livre mémorable sur ses expériences et aventures, Jequel, étant prisonnier de 
guerre aprés la bataille de Curzola, i] dicta 4 Rusciano de Pise, ce qui suit:? 

«Encores sachiez qu'il y a en ceste isle de Seilan une moult haulte mon- 
tuigne; et est droite, et si roiste que nulz ne puet monter dessus, fors que en 
ceste maniere que ilz ont fait prendre pluseurs chaines de fer grans et grosses, 
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Fig. 2. La «grande cavalcade» au Campo Santo de Pise. 
(Demitre partie du 14© siécle.) 


Elle montre l'influence des idées buddhiques sur le moyen Age occidental. 


et si ordonnées que par ces chaines montent Jes hommes Ji sus. Et vous di 
que ilz dient que sur ceste montaigne est le monument d’Adam notre premier 
pere; et ce dient, les Sarrasins. Et Jes ydolastres dient que c’est Je monument 
du premier ydolastre du monde, qui ot nom Sagamoni borcam, et tiennent que 
il feust le meilleur homme du monde, et que il fu saint selon Jeur usage. Et 
fu filz, selon leur dit, d'un leur roy grant et riche. Et fu de si bonne vie que 
il ne voult oncques entendre aus choses mondaines, ne ne voult estre rois. Et 
quant son pere vit qu'il ne voult estre rois, ne qu'il ne vouloit 4 nulle chose 
entendre, si en ot moult grant ire, et l'assaya avant de grans promesses. Mais 
il n’en vouloit riens; si que le pere en avoit moult grant douleur; et d‘autre 
part aussi pour ce que il n’avoit nulz autres filz que Jui, & qui il peust laissier 
son royaume apres sa mort. Si pensa le roy, et fist faire un grant palais, et 
leans fist mettre son filz, et le faisoit servir & moult de pucelles Jes plus belles 
1* 
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que il povoit oneques trouver. Et leur commanda que elles jouassent avecques 
lui toute jour et toute nuit, et que elles chantassent ct dansassent devant lui, 
d ce que son cuer se peust traire aux choses mondaimnes. Mais tout ce n’y 
valoit riens; car i] disoit quwil vouloit aler cerchier celluy qui ne mourra jamais; 
et que il veoit bien que chascun qui est en ce monde convenoit mourir ou jeune 
ou viel. Si ne fist autre chose une nuit, fors que priveement se party du 
palais, et s’en ala aux grants montaignes et moult desvoiables. 

«Et illee demoura moult honnestement, et moult menoit aspre vie; et fist 
moult grans abstinences, ainsi comme s'il eust esté crestien. Car s'il leust 
esté, il feust un grant saiut avec notre Seigneur Jhesucrist, a la bonne vie et 
honneste quil mena. Et quant il fu mort, si fu trouvé et apporté a son pere. 
Et quant le pere vit mort celluy quwil amoit mieulx que soy meismes, a pou 
qwil ne devenoit fol de douleur; et fist faire & sa semblance un ymage d’or 
et de pierres precieuses; et la faisoit aourer par tous ceulx du pays. Et di- 
soient tous qu il estoit dieux. Et encore le dient lz. Et dient encore qu’'ll 
mouru iiij.xx et ij (quatre-vingt-quatre) fois. La premiere il morut homme, 
et puis resuscita; et puis devint beuf. Et beuf morut et devint cheval. Et 
ainsi dient quwil moru iij.xx et iij (quatre-vingt et quatre) fois: et 4 chascune 
d'une maniere de beste. Et a la derreniere fois mourut et devint dieux, selon 
ce quwilz dient. Et Je tiennent pour le plus grant dieu que ilz aient. Et si 
comme ilz dient fu faite pour cestuy la premiere ydole que les ydolastres orent 
oncques; si que depuis sont descendues de cestuy toutes les autres ydoles. 

«Kt ce fu en lisle de Seilan en Ynde.» 

Quelques détails de ce rapport ne sont pas tout a fait corrects. D’abord 
la note concernant le «uonwment» de Sagamoni Borcam (c’est-a-dire de Cdahya- 
munt Buddha) est fautive; car ce n’est pas le sépulere du «Grand Homme» 
(sanscrit: mahdpurusha) qu’on voit sur V’Adamspik, mais plutét le vestige 
qu’aux instances des habitants démoniaques de Vile il y a laissé, comme on 
raconte, lors d’une visite parfaitement légendaire du reste. De méme, nous 
verrons plus tard que, par rapport au nombre, la nouvelle des quatre-vingt- 
quatre régénérations, et enfin que la remarque, qu’ayant regu le corps mort de 
son fils; le pére du Buddha en ait fait faire une image, sont injustes. Cepen- 
dant, quant a cette autre remarque, que c’est de la que tous les idoles ont 
tiré leur origine, nous l’examinerons de plus prés, tant gw il s’y agira d‘idoles 
buddhiques. Pour Je reste, le rapport de Marco Polo est correct et, & un 
degré étonnant, libre de préjugés, plus correct et plus équitable a Ja fois que 
celui de plus d'un homme de lettres moderne, qui, en parlant du Buddha et 
du buddhisme, commence «sans préjugés» comme un naturaliste «exact», mais 
qui finit comme un — prédicateur de la cour. 

Les sources ot nous puisons 4 présent nos informations sur la vie du 
Buddha sont les suivantes: 3 

4° siécle avant J.-C. Un rapport en pali, concernant la mort du Buddha, 
nommé Mahaparinibbanasutta, publié par Childers dans le Journal of the 

Asiatic Society VIL, VILL, traduit par Rhys Davids, Suered Looks of the 

Last, vol. XI (Londres 1881). 
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1° siécle aprés J.-C. Le Buddhacarita d'Agvaghosha (qui vivait & la cour 
de Kanishka, roi des Indoscythes), traduit en chinois par Dharmaraksha 
(5° siécle aprés J.-C.), traduit par S. Beal, Sacred Books of the Kast, 
vol. XIX; traduit de Voriginal sanscrit par Cowell, 1. ¢., vol. XIN. 

5¢ siécle aprés J.-C. (900 aprés Buddha). Un commentaire des « Jétakas » 
(cest le titre du canon buddhique en langue pale, qui contient Jes 
légendes de la régénération du Buddha) publié par V. Fausheell, tra- 
duit (jusqu’a présent 3 vols.) par Chalmers, Rouse, Francis et Neil, d’aprés 
la rédaction du prof. Cowell. De petites parties de cette wuvre sont tra- 
duites en tibétain, cf. Rockhill, Journal of the American Oriental Society, 
18, I, 1 ete. 

6° siecle aprés J.-C. (1000 aprés Buddha). Lalitavistara en traduction 
sanscrite et tibétame; publices, le premier texte par Rajendralalamitra 
(traduit par Foucaux, Asnales du Musée Guimet, VI), Vautre publié et 
traduit par Foucaux. — Du méme temps une traduction chinoise du 
Mahdnishkramanasitra, traduit par Beal, Romantic Legend, 1875. 

Aprés le 12° siécle (1600 aprés Buddha). Des rapports sinhalais dans 
Spence Hardy, Manual of Buddhism (Londres 1880). 

18° siécle (2200 aprés Buddha). Une biographie birmane: Madllalivkara- 
Woottoo, traduite du pali en 1773 (le commentaire des Jatukas en est la 
source), traduite en anglais par Bigandet, 1866. 

18* siécle. C'est ici qu'il faut mentionner aussi, 4 ce qui) parait, Ic@uvre 
siamoise Pathamasambodh:, existant en plusieurs versions et en traduction 
palie et siamoise; Je texte est en partie identique au commentaire des 
Jitaukas, tandis que les vers présentent le caractére et Jes formes du 
dialecte des vers de Lalitavistara. Spécimen anglais dans Alabaster, 
The Wheel of the Law (Londres 1871). 

18° siécle. Une biographie tibétaine, écrite en 1734 d’aprés Lalitavistara 
et Mahabhinishkramanasttra. Extrait dans Schiefner, Mémoires de 
VP Académie Inpériale de St.-Petersbourg, VI, 3 (1851)4; ef. Rockhill, Life 
of the Buddha (1884). 

Cependant tous ces rapports ne contiennent point une histoire authen- 
lique de Ja vie et de l'activité du Buddha, mais seulement une légende plus 
ou moins embellie, dont le développement correspond, d'une maniere intéres- 
sante, a celui de Thistoire des arts et qui, de la sorte, se transforme peu a 
peu en une mythologie. Ce quil y a d‘historique dans ces récits, c'est & peu 
pres ce qui suit: 

(Gautama, nommé Siddhartha (dont le lieu de naissance est maintenant 
trouvé)*, fils excellemment doué d'un «Thakur» (noble de Ja tribu des Rajputes) 
dans le Tarai du Népal (pays de jungles au pied de [Himalaya). quitte la mai- 
son de son pére pour méditer sur le mal du monde, son origine et son extir- 
pation. Il s‘adresse 4 deux maitres brahmaniques, qui jouissent d'une grande 
renommeée. TI] reste fidéle, il est vrai, 4 leurs doctrines fondamentales sur la 
transmigration et l'émancipation finale, et cest pour cela que des détracteurs 
modernes refusent de voir en hu plus qu'un simple représentant du systéme 
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de Siikhya: mais en vérité Jeur méthode ne le satisfait pas. Avant tout, 
s'apercevant que l'ascétisme braéhmanique améne a un affaiblissement de Vin- 
telligence, il y renonce, va chercher un endroit ot il puisse méditer, s’établit 
dans la contrée ot se trouve aujourd'hui le temple de Gaya (Buddhagaya, district 
de Gay& au Bengale), et y vient 4 bout de ses méditations. IJ] y devient 
«Buddha, cest-a-dire «éclairé, llaniné». Ayant longtemps réfléchi, s'il valait 
mieux garder pour lui sa science ou la proclamer pour le profit du monde, il 
se résout enfin & précher sa doctrine. I] quitte la jungle, trouve au _ bois 
des gazelles & Bénarés ses premiers disciples et rassemble autour de lui un 
ordre de moines tondus et vétus en jaune (pali: bhikkhu, mendiants); entouré 
d’eux il parcourt, durant quarante-cing années, le Bengale occidental, honoré 
des princes, aimé du peuple, dont il adopte le langage pour ses prédications, 
attaqué cependant par les fondateurs d’autres sectes, jusqu’éa ce qu'il meure 
tres 4gé, probablement en 477 avant J.-C., sur la rive du Kakuttha, prés de 
Kusinara, au bois des princes de Malla. 

Pour la critique de sa doctrine (sanscrit: dharma)’ ou disons plutét de sa 
philosophie, ne perdons jamais de vue deux choses: d’abord, que tout en étant 
disciple des Brahmanes, pourtant loin d’approuver la maniére de voir super- 
ficielle des Brdhmanes, qui ne raisonnaient que pour leur caste et pour la régé- 
nération dans leur caste, lui, il cherchait plutét le salut de tous les étres; et 
en outre, qu’on n’a qu’a jeter un coup d’eil sur les anciens textes pour re- 
connaitre qu'il était un personnage vraiment éminent. I] était Hindou et il ne 
s’émancipait pas de la maniére de penser et de voir de ses compatriotes; mais 
ce fut son activité personelle qui la premiére s’étendit au dela des étroites 
frontiéres nationales et qui jeta les fondements de la premiére religion uni- 
verselle. Tous ses contemporains et tous ses adversaires n’ont, au contraire, 
qu'un intérét local. 

Pour bien comprendre la légende du Buddha et pour gagner les dates 
nécessaires, d’ot Vhagiologie de I'Keglise postérieure s'est développée, il faut 
nous familiariser avec ses doctrines, tant que nous en aurons besoin pour notre 
développement. Quoique ces Eglises postérieures aient développé la plus grande 
mythologie qui existe sur la terre, nous serons surpris de reconnaitre que la 
doctrine primitive n’était pas une religion et n’a pas voulu en étre. Car les 
choses métaphysiques: dieu et Jes démons, l’origine du monde, le ciel et lenfer 
n'y ont pas trouvé accés; elles y sont renfermées tacitement, il est vrai, mais 
elles n'y jouent pas de réle. C'est une philosophie de la vie présente: homme 
doit prendre soin lui-méme de sa délivrance et répondre de tout ce qu'il fait. 
Point de grace, point de pénitence, point d'intervention divine n’efface ses 
péchés. Maniére de voir virile et énergique, que l'on a tort d'oublier, pour 
imputer au buddhisme tout ce qu'il y a de méchant! 

Quant au fondement de Ja doctrine du Buddha, le sujet du premier ser- 
mon quwil fit dans le pare des gazelles & Bénarés nous Je fera reconnaitre: c’est 
la théorie des quatre vérités (pali: ariyAni saccani). 

1° Le mal (pali: dukkha). La naissance méme, Ja maladie méme, la 
mort méme produisent la douleur, la séparation d'avee ce qu’on aime, Venvie 
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quatre Lokapadlas (gardiens du monde), 


v. le glossaite ef p. 31. 


Fig. 3. Gautama Baddha, entouré des Sthaviras (sénienra) et des 


Pour les nome tibélains et mongols et dantres notes 


de posséder ce qu'on ne peut obtenir. Tous les états joints & la conscience 
détre sont des causes du mal. 

2° Lorigine du mal. Linfluence du monde extérieur sur les sens fait 
naitre Ja convoitise (tanha) ou l’appétit sensuel. Voila le mal. 

3° La fin du mal est amenée par la suppression compléte de ce désir 
ardent. 

4° La voie qui conduit & cette suppression c’est la «voie moyenne»: 
d'un cété s‘abstenir de la sensualité humiliante et improfitable, de l'autre coté 
renoncer a la croyance dans lefficacité de la torture spontanée, qui est ruineuse 
et vaine. 

Cette voie comprend huit étapes, dont les quatre premiéres regardent 
tous les hommes, les autres les religieux seuls: la vue parfaite, qui sait dis- 
tinguer la vérité de lerreur; le sentiment parfait et l’interprétation parfaite de 
la vérité; la parole parfaite; la maniére d’agir parfaite; la maniére de vivre 
parfaite; laspiration parfaite au salut; la mémoire parfaite et enfin la médi- 
tation parfaite. 

Tous Jes étres vivants sont sujets au mal. Le nombre des étres vivants 
est infini et leur nature est essentiellement la méme: les dieux, les demons, 
les hommes, les animaux ne sont que des degrés différents de Vexistence ex- 
térieure. L’existence humaine cependant est la meilleure; car ce n’est que 
Vhomme qui puisse amener le salut, qui puisse parvenir 4 la délivrance. 

L*homme consiste en un agrégat de différentes qualités du corps et de 
esprit; méme ce que nous appelons l’éme est décomposé en fonctions, et toutes 
ces qualités du corps et de l'esprit, qui font homme, sont périssables. Ce 
nest que «organe intériew> (paliz mano) qui survit. Il] sert & faire reconnaitre 
la vérité (pali: dhamma), qui conduit au salut. La régénération d'un étre apres 
sa mort s’opére par un secret (pAli: rahassa) et se régle sur les actes commis 
pendant la vie (pali: kamma). De 1& un nouvel étre se développe, avec les 
qualités etc. du précédent, si ce n’est que la connaissance de la vérité l'a con- 
duit sur la voie du salut et quelle ait fait atteindre le «licu éernel» (pall: 
amatam padam), le Nirrda (pali: Nibbana). On y parvient de degré en degré. 

1° D’abord il faut «entrée an courant» (pali: sotApatti) ou la conversion. 
C'est ce qui signifie qu'on s’attache aux bons etc., bref, qu’on remplisse les 
quatre premiers devoirs de la voie. Lihomme qui se trouve hors du courant est 
imprudent sous l’influence de la sensualité, de l'inimitié, de tout péché. Mais 
dés qu'il parvient, par les moyens donnés, & la connaissance des vérités fonda- 
mentales, il a atteint le premier degré, libre d'illusions et exempt de la croyance 
dans l’efficacité du sacrifice brahmanique et de la mortification. 

2° En second lieu il réduit & un minimum la passion, la haine, [illusion 
et n'a plus a paraitre sur le terre qeune seule fois et cela en homme ou en déva 
(littéralement «dieu», mieux «ange»); il est «sakaddydmin. 

3° En troisiéme lieu, ce qui lui est resté de sensualité et de malveillance 
est détruit, de sorte que point d'envie, point de haine ne lui vient plus; il est 
canagamin, cest-a-dire il ne revient plus & la terre, il ne renait plutét qu’aux 
cleux des dieux. 


4° En quatrieme lieu enfin il devient libre de tout désir d’existence maté- 
rielle, d’orgueil, Warrogance et de toute ignorance: 1 reconnait tous les péchés 
et toutes les choses dans leur juste valeur, i] a Je plus tendre amour pour tous 
les étres: ilest Arhat. Emancipé au dela, il devient «wasekhan, ila find ses dudes, 
il sait tout, il a rompu toutes les chaines, son kana s'est éteint, il ne renait 
plus. Le plus haut degré est samadhi: Ja libération de tout ce qui se rapporte 
a la passion, la plus profonde paix de Vame: c’est alors que le Novvaua est 
atteint et, & sa mort, le Parinirrana, 

Quant aux légendes qui attribuent a Vrhat «iddhi» et «inubhava», c'est- 
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Fig. 4. Les Buddhas antérieurs. 
Pour Jes noms tibétains et mongols etc. v. le glossaire. 


a-dire des forces miraculeuses (la mémoire d’existences antérieures, la faculté 
de voir et d’entendre des événements qui se passent au loin et la possibilité 
de se mettre au-dessus des Joix de Ja nature), il est difficile de dire. si elles 
font partie du systéme ou non. En tout cas, c'est un point dont bientdt la 
naive croyance populaire s‘est emparé, quelque Join que Je Buddha lui-méme 
ait été de la foi au merveilleux. C'est Je populaire qui y devient efficace et 
qui finit par la déification. Nous rencontrerons encore de tels éléments. 

Le Buddha lui-méme est Je résultat d'une longue pratique de bons actes 
et d’wuvres de charité sur la voie connue pendant Jes existences antérieures. 


D’aprés la théorie il y avait @innombrables Buddhas: les uns qui ne préchaient 
pas le Dharma et d'autres qui le proclamaient au monde. Chaque période du 
monde présente un de ces Buddhas. I] faut que, dans une de ses existences, 
il ait rencontré un autre «/lminé» et quil lu ait manifesté le souhait (pali: 
panidhim kar) de devenir un Buddha: nous voila parvenus @ la systématisation 
de l'idée du Buddha, laquelle devint plus tard funeste au buddhisme, parce 
quelle transforma la philosophie en religion. 

Dans l'état préparatoire, ]’étre qui, par un acte de charité commis avec 
la volonté prononcée de devenir Buddha, en a obtenu la qualification, est 
appelé « Bodhisatva», c’est-a-dire «homme dont le caractére essentiel cave) est 
Ja cognition (bodhi). 

Le Buddha Gautama historique a subi, comme ses prédécesseurs, 550 
régénérations — en homme, en dieu, en animal — jusqu’a naitre définitivement 
comme fils de Maya. Nous venons de mentionner que Texistence humaine 
sewe méne au salut. De la résulte un systéme de mythes qui se groupe autour 
de sa vie: 

1° 550 existences dont parle la littérature canonique de |’Eglise du Sud 
dans les Jatakas. Quant au nombre 84 dans Marco Polo, on le trouve en 
disposant en groupes convenables les diverses existences divines, humaines 
et animales. Le nombre lui-méme a lair d’étre une abréviation du nombre 
84000, expression employée souvent dans les légendes pour désigner «l’infini». — 
L’avant-derniére existence, le Buddha l’atteint comme Jotipdla au ciel Tushita. 

La légende énumére en outre 12 — et, dans un développement plus spé- 
cialisé, méme 125 — «exploits du Buddha»7, qui comprennent sa vie entiére. 
Voici les «douze exploits» : 

2° Tl quitte le ciel Tushita. 

3° Il s’incarne comme fils de Maya, épouse de Cuddhodana, roi de Kapila- 
vastu. D’aprés la légende Vincarnation a lieu pendant un réve: «un éléphant 
blanc entre par le cété dans le ventre de Maya». 

4° I] nait au bois de Lumbini, prés de Kapilavastu, pendant une prome- 
nade de sa mére. Lorsqu’elle étend la main vers la branche d'un arbre fleu- 
rissant, enfant, salué par les dieux Indra et Brahma, sort de la hanche. Des 
demi-dieux en forme de serpents (Nagas) baignent l'enfant. Il fait, debout, 
sept pas et pousse un cri de victoire (uddna): «Voila ma derniire nais- 
sance» ete. 

5° L’enfant grandissant apprend tous les arts et toutes les sciences et 
parvient & l’emporter sur ses maitres. 

° Adulte, il est marié & Yacodhara, princesse de Gakya, et a d’autres 
femmes. Quant a leurs noms, les traditions varient. Les plus anciennes 1é- 
gendes ne connaissent, & ce qwil semble, que expression Rdhila-nidta, «mere 
de Rahula», formée d’aprés le nom du fils unique du Buddha, qu'il a, plus 
tard, regu dans l’ordre. 

7° Lors d'une promenade en voiture, il rencontre quatre apparitions: un 
vieil homme, un malade, un corps mort, un moine. L’asxpect de ces apparitions 
— dans Lalitavistara ce n'est qu'un convoi funébre — et les explications que 


le conducteur de son char Jui donne, font marir en Jui la résolution de renoncer 
au monde. I! exécute ce plan malgré son pére, en quittant, sur son cheval 
Kanthaka, le palais, accompagné de dieux et en se rendant dans Ja jungle. 

&° I] apprend Jes systemes de maitres brahmaniques et fait pénitence a 
la braéhmanique. Mais il reconnait la stérilité de Vascétisme et cherche a par- 
ven lui-méme a Villumination. HU abandonne ses maitres et leurs méthodes 
et se rend dans la jungle de Gaya, ot Je «tréne des lions» (simhasana) et le 
«trone des diamants» (vajrasana) sont érigés pour lui suus l'arbre de bodhi. 

9° et 10° Mara, le démon de la passion, l'attaque et cherche a le séduire 
par ses filles. I] reste vainqueur et devient «Buddha», 

11° I! préche & Bénarés dans la forét des gazelles et répand sa doctrine 
et son ordre. 

12° et 13° Ayant été pendant 45 années Ja téte de ses disciples, il passe, 
a Pava, de cette vie en l'autre: il atteint son Pédrinirvdna. Ses reliques sont 
distribuées et enterrées. 

Avant de traiter la systématisation de la légende du Buddha, qui a 
bientét pris le caractére d'une doctrine du Buddha, il faut donner quelques 
notes sur le sort de ses adhérents aprés sa mort. 

Nous avons déja mentionné que, d’aprés Ja doctrine du Buddha, la vie 
monacale est la seule voie qui méne au salut. La sainte communauté (sangha) 
est formée par les moines seuls; les laiques ne peuvent parvenir a la délivrance 
qua l'aide de J'ordre. La premiére ceuvre des disciples du Buddha, apres sa 
mort, était de combiner toutes les régles sur l'ordre et ses doctrines en général. 
Dans la premiére saison des pluies aprés sa mort, un concile — le premier -—— 
eut lieu sous la présidence de Mahakacyapa dans la grotte de Gataparna pres 
de Rajagriha, ot cinq cents membres se rassemblérent. C’est la, comme on 
raconte, que, sous la protection du roi Ajatacatru, le canon de I'Eglise a été 
fixé: le nommé Tripitaka (les trois corbeilles), qui, en trois parties, contient 
toute la doctrine buddhique: dans le Vinaya (ou discipline) les régles des 
moines, dans les Sitras la matiére légendaire, dans 1 Abhidharma enfin la matiére 
philosophique. Cependant, & ce que l'on dit, de graves abus ont bientét trouvé 
accés dans l’ordre, de sorte qu'il fut nécessaire de convoquer un deuxiéme 
concile a Vaicali, 100 4 110 ans aprés la mort du Buddha. On dit que par 
ce concile plus de dix mille moines dissidents, qui se déclaraient pour dix 
indulgences — parmi elles la permission d'accepter de lor et de l'argent et 
de boire des matiéres fermentées qui avaient l’aspect de l'eau —, furent exclus de 
la communauté orthodoxe. Les exclus constituérent une assemblée encore plus 
grande et se nommérent «membres de la grande assembléc», Mahasanghikas. 
Bref, le schisme commenga a jouer son réle pernicieux dans Je buddhisme, 
quelque jeune qu'il fait encore. 

En 325 avant J.-C., Alexandre le Grand porta ses armes victorieuses 
aussi dans les Indes, conquit une partie des pays montagneux au nord du 
Panjab et parcourut, aprés de graves combats, le bassin de ce fleuve, pour re- 
tourner en Perse. Aprés sa mort, ses possessions dans les Indes échurent 
dabord au royaume syrien. 
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Dans le royaume le plus puissant alors des Indes, c’est-a-dire dans le 
royaume de Magadha, la dynastie régnante fut renversée par un homme de 
basse extraction, nommé Candragupta (Navdedxottoe ou Zavdedxuutroc), qui 
monta sur le trone du roi assassing, C'était un prince énergique, qui combattait 





Fig. 5. Stipa en miniature. 


En mongol: Soubourghan (vy. dans le glossaire les articles Stfipa, Caitya). 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 


avec bonheur les gouverneurs qu’Alexandre le Grand et sex successeurs y it- 
voyaient. I] transféra sa résidence de Rajagriha & Pataliputra et réunit Je 
premicr les Indes septentrionales en un royaume. Ce changement politique fut 
fort profitable au buddhisme, bien que Candragupta de méme que son fils 
et successeur Bimbisdra ne fussent pas encore des buddhistes déclares, 
Mais Agoka, petit-fils de Candragupta, se convertit ouyertement au buddhisme 
et devint le Constantin de [Kelise buddhique. 


Avant tout, ce sont ses édits de religion, dans lesquels il s’appelle Piyadasi 
el qui ont pour but de recommander @ ses sujets Jes maximes de la doctrine du 
Buddha, qui l'ont rendu célébre. Ces édits prouvent qua cette époque-la la 
doctrine du Buddha était encore relativement pure; ils demandent lobéissance 
envers les parents, la bonté envers les enfants et les amis, la misericorde en- 
vers la créature muette, la vénération envers Jes Bralhimanes et Jes moines et 
enfin l'amour et la tolérance en général. Ils parlent de Ja construction de 
rues, de puits et d’hépitaux par l’ordre du roi; ils mentionnent aussi les am- 
bassades que le roi a envoyées dans tous les pays des Indes, entre autres 
aussi 4 Ceylan et dans les Etats d’'Quest, gouvernés par les Diadoques, qui étaient 
devenus les héritiers de empire perse. Un troisiéme concile, que ce roi 
convoqua et qui eut lieu en 246 avant J.-C. a Pataliputra, fixa de nouveau la 
discipline de l’ordre et les dogmes du Buddha. 

Ce qui est cependant le plus important pour nous, ce sont les montnents 
érigés par ce roi «aimé des dieux». Les légendes ne se lassent pas de raconter, 
pleines d’enthousiasme, comment i! a orné les lieux sacrés de monuments. Les 
découvertes archéologiques prouvent qu'il a désigné par des monuments p. e. le 
lieu de naissance de Gautama Buddha a Nigliva dans Je Tarai du Népal, qu'il a 
bati une chapelle a Gaya, Ja ot Gautama est devenu «Buddha», J] existe une 
image de cette construction entre autres sur un monument du méme genre, a 
savoir sur les piliers des portes qui ornaient autrefois le Sfapa de Bharhut 
(Barahat, principauté de Nagéd, Inde centrale).° On dit méme, qu’Agoka a 
orné de Stipas tous Jes lieux remarquables par la vie de Gautama. 

Ces édifices — I’expression anglaise « Zope», formée du mot pali Thapa, 
est plus usitée en Europe que lexpression sanscrite «Stipa»? — se composent 
d’une substruction carrée, qui porte une construction massive de la forme 
d’une bulle d’eau, qui de son coté est couronnée d'une terrasse. Au-dessus de 
cette terrasse il s‘éléve généralement un appentis composé de plusieurs parties. 
Ces édifices, qui ne servaient originairement que de monuments funéraires, 
contenaient des reliques. On a trouvé p. e. dans lun des Stipas de Saiichi 
(principauté de Bhopal, Inde centrale) deux vases de pierre remplis de reliques, 
qui laissaient reconnaitre que les disciples favoris du Buddha, Moggallana et 
Sariputta (v. fig. 3, au milieu), étaient les auteurs des inscriptions gravées 
dans le vase. Dans les différents pays qui se convertirent plus tard au bud- 
dhisme, les Stipas subirent — comme tous les monuments buddhiques du 
reste — de petits changements de style, suivant le goit du pays. Mais le type 
fondamental est encore parfaitement conservé dans les petits Stipas modernes, 
qui servent de décorations a l'autel buddhique (v. fig. 5). 

Les restes du mur et de ses portes & Bharhut, que nous venons de men- 
tionner et qui furent découverts par A. Cunningham en 1873, présentent, tout 
en étant un peu plus jeunes, Je méme style que Jes constructions d°Agoka. 
Pour le dire en deux mots, ce style est un gracieux fondement naturaliste de 
caractére hindou, qui traite d'une tendresse remarquable le costume national 
et les objets de parure, qui sait représenter excellemment la faune et la flore 
nationales en Jes ornant cependant d‘éléments mythologigues et symboliques, 
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qui portent le caractére perse-asiatique et qui rappellent méme quelquefois 
le type grec. Mentionnons avant tout quelques étres mixtes: des quadrupddes 
ailés ou pourvus de queues de poissons, des Chiméres et des griffons, l'urée a 
la nuque d’homme, et le motif, que les divinités sont debout sur leurs emblémes 
comme des dieux assyriens-babyloniens etc.1° Les reliefs de Bharhut sont du 
reste fort importants pour histoire de la mythologie du buddhisme par 
cette heureuse circonstance que presque tous les reliefs sont pourvus d’inscrip- 
tions explicatives. Nous voyons donc que malgré l’interdiction du canon, qui 
défend de regarder des images, de peindre «des figures imaginées, des portraits 
d‘hommes et de femmes», «d’aller voir la mason des images de Prascnajit» ete. 
une grande richesse de formes s’est développée autour de la légende dans le 
pare du roi. Cet art naissant ne se contente pas de représenter le culte des 
lieux sacrés, l'histoire des nombreuses naissances de Gautama Buddha, elle 
ajoute aussi les basses divinités populaires en qualité de gardiens et d’adora- 
teurs, et jette, par les riches ornements, le fondement d’un développement légen- 
daire des anciennes légendes simples. 

Quant a cette défense que nous venons de mentionner, elle se rapporte 
probablement 4 des représentations profanes, mais non a des illustrations de la 
légende elle-méme, dont l'importance pour la propagande saute aux yeux. Ou 
bien, un tel précepte a été exagéré par un cercle monacal quelconque, qui avait 
intérét & une discipline plus sévére et qui combattait la richesse des formes 
étrangéres, laquelle était une conséquence inévitable cependant de la populari- 
sation du buddhisme. Peut-étre, nous n’avons pas méme tort de soupgonner 
qu’on voulait refuser tous ces éléments mythologiques et, avec eux, toute la 
mythologie naissante. Car le précepte permet aux moines de peindre «des 
couronnes et des plantes grimpantes». 

Remarquez & cette occasion que la premiére période de l'art indien ne 
représente jamais le Buddha lui-méme, qu'elle le désigne plutét par des sym- 
boles. Puisque l’expression «towrner la roue de la loi» est typique pour le 
sermon du Buddha, une roue sur un socle ornementé, flanquée de deux 
gazelles, sert & marquer le premier sermon de Gautama Buddha dans le bois 
des gazelles & Bénarés; ce symbole est entouré de groupes d’hommes et de 
dieux qui l’adorent et qui font des offrandes de fleurs. D’une maniére semblahie, 
les arbres de bodhi de Gautama et de ses prédécesseurs mythiques et des 
colonnes couronnées d'un trident, sont devenus des symboles de la doctrine 
du Buddha etce., et les centres de reliefs qui nous montrent des figures adora- 
trices, représentent des scénes diverses de sa vie. De méme, son incarnation 
est représentée, et cela d'une maniére qui dépeint distinctement le moment 
méme de la déification. Un relief & Vintérieur de la porte dest de Bharhut 
(v. Cunningham, table XXVIII)?! nous fait voir Maya, mére du Buddha, couchée 
sur un lit; une domestique assise & son coté et un éléphant descendent den 
haut vers la dormeuse. Ce relief porte linscription: BHAGAVATO OKAMT! 
«la descente du Saint» (bhagavan). 

On a cru pouvoir en conclure qwa cette époque-l Ja théorie du Bodhi- 
satva n’avait pas encore été développée. Mais, abstraction faile de toutes les 
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autres raisons, c’est absolument impossible par cette seule circonstance, que 
Je mur de Bharhut, dont nous avons parlé a plusieurs reprises, est. richement 
illustré de scénes choisies dans histoire des naissances antérieures du Buddha, 
qui sont méme désignées comme telles par des inscriptions. Quelque curieux 
qu'il soit, nous trouvons sur ce méme monument encore une fois la représen- 
tation de ce moment ot Je Bodhisatva quitte le 
ciel Tushita, & savoir sur Je pilier d Ajatagatru 
(v. Cunningham, table XVI). Nous y voyons une 
échelle montant jusqu’au ciel et entourée d’adora- 
teurs; sur le premier et de méme sur le dernier 
échelon nous voyons l’empreinte d'un pied: ce qui 
signifie, dans le style du monument, que le Bodhi- 
satva est descendu! Je crois que c’est l’ancienne 
forme de Ja légende, dot l'on a fait plus tard une 
visite au ciel. C'est done & juste titre que Cun- 
ningham a désigné le premier relief par «réve de 
la reine Maya»; mais notons tout de suite que lin- 
scription fait abstraction des finesses de la distinc- 
tion hagiologique, qu'elle désigne au contraire le 
relief, d'une maniére plutét populaire, non par «la 
descente du Bodhisatva» mais par «da descente du 
Saint (bhagavan)», sans faire mention du réve. Si 
nous tenons compte de ce précurseur de la déi- 
fication, ce n'est pas peut-étre un pur hasard que 
l'école des Mahasaighikas, que nous avons deja 
mentionnée plus haut, tient & ce dogme que les 
Bodhisatvas entrent dans le sein de leurs méres en 
forme d’éléphants. !? 

Pour Je développement du Panthéon bud- 
dhique, ces autres illustrations sur les piliers de 
Bharhut qui représentent des divinités populaires, 
sont encore plus importantes. 

Toutes ces figures (les piliers ont une hau- 
teur d’& peu pres 7 pieds anglais) présentent un Fig. 6. Figares de pilier du Stapa 
naturalisme gracieux, qui rend les types indiens ~ de Bharhut (Barihat). 


d'une maniére excellente, mais si typique & la fois  QQbere: To ayt Makenaes ae eet ae 


e . aid Ar . < E ‘ phin). Elle cat deeignée dang Pinscrip- 
que nous pourrons les considérer comme les types {ion par Yakebint Candra (YARHINI 


fondamentaux de Ja mythologie buddhique du temps —pryree A. cunpinebam, The Stopa uf 
postérieur et de toute la mythologie brahmanique. a a eal 
Quoique la maniére de traiter le corps, Je costume, 

les objets de parure soit parfaitement indienne, pourtant les diverses divi- 
nités sont caractérisées de telle sorte, qu'il faut penser nécessairement a 
dex modéles originaires de }‘Asie antérieure. Car elles sont posées sur leurs 
emblémes, comme des divinités babyloniennes-assyriennes, ce qui est le cas, 
du reste, aussi pour des divinités égyptiennes; pour quelques dieux, i] est vrai, 
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il est assez douteux pour quel motif on leur a donné justement les emblémes 
que nous y voyons. Et en fait des déesses de second rang — des Yakshinis — 
il sy joint la pose hindoue de préférence, & ce quil semble: la déesse est re- 
présentée en danseuse qui étend ses mains dans les branches dun arbre fleu- 
rissant. Quant aux éléments qui sy trouvent pour la premiere fois et qui — 
crest ce qui est le plus important — y sont constatés par des inscriptions et 
qui se sont conservés dans Tart buddhique, il suffira d’en dire quelques mots. 





Fig. 7. Naissance de Gautama «Buddha» au bois de Lumbini. 


Maya, mére du Buddha, étend son bras dans les branches d'un arbre de Cala; & cette occasion Venfant sort de son 

coté droit. Les dieux, parmi eux Brahmd d quatre tétes selon la représentation indienne postérieure, recucillent 

Yenfant sur un drap. A cété des suivantes do Miya, qui portent I’éventail et des drapeaux, nous voyons uno Nagi 

(femme serpent); la partie inférieure de son corps est de forme animale, elle présente des tétes de serpents a la 

nuque. Elle recueille dang un vase de Veau céleste, qui tombe A verse pour un bain — J)’aprés une image tibeé- 
taine antique dans le «Museum fiir Vélkerkunde», Berlin. 


Une figure male, royale, faisant la priére, étant debout sur un démon 
accroupi, c'est le roi de tous ces démons désignés du nom de Yakshas, le dieu 
de la richesse Kubera (ou Vaigravana ete., dans linscription KUPIRO YAKHO), 
v. fig. 6. Un autre dieu ayant cing tétes de serpents & la nuque — semblable 
presque & lurée égyptienne — est debout sur un terrain rocheux, arrose, dans 
les trous duquel nous voyons des serpents: cest Je rei des serpents (roi des 
Nagas) Cakravaka (dans Vinscription: CAKAVAKO NAGARAJA). Nooublions 
pas de rappeler que le motif de se tenir debout sur Tembléme implique lidée 
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de Ja domination de ce qu’on foule & ses pieds, de la suppression d'un adver- 
saire el que bientot cette interprétation est devenue, & ce qu il parait, la régle, 
Quant aux déesses qui sont postées sous un arbre dans une pose pracicuse, 
de maniére @ étendre Jeurs mains droites dans Jes branches d'un arbre, pour 
saisir des fleurs, j'ai essayé d’autre part'? de muntrer que probablement leur 
type na pas seulement servi a représenter Ja naissance de Gautama Buddha 
(fig. 7) 14, mais que peut-étre toute la légende de cette naissance miraculeuse, 
qui est devenue plus tard le sujet de prédilection de Vart buddhique, wa tré 
son origine que d’une autre interprétation de ces figures purement décoratives, 

En finissant cette courte esquisse de la premiére phase de la mythologie 
buddhique, il faut, avant de traiter la deuxiéme phase décisive et fondamentale 
— la période de Gandhara —, ajouter quelques notes sur le développement 
ultérieur de la religion et de la situation politique. 

Les rapports d’amitié, qui avaient succédé & un premier conflit entre 
Acoka et empire des Séleucides — un ambassadeur grec permanent était 
p. e. & Ja cour d’Agoka 4 Pataliputra —, n’étaient pas durables. Apres la révolte 
des satrapes bactriens contre les Séleucides, de nouveaux états grecs, sous 
des rois indigénes, s'élevérent comme un rempart contre les peuples dangereux 
de la Haute-Asie. Ces rois devinrent si puissants, quils étendirent leurs con- 
quétes jusque dans les Indes proprement dites. Le plus intéressant de tous 
ces rois est Ménandre (vers 150 avant J.-C.), qui a assiégé, comme on dit, 
Saketa (Ayodhya). Son identité avec Milinda, roi des Yavanas, qui est men- 
tionné dans l’ouvrage pali Milindapafiha '°, est irréfutablement démontrée par un 
rapport grec. D’aprés ce texte, le roi, aprés sa mort, fut déposé solennelle- 
ment — comme on Je raconte du Buddha aussi — par les citoyens des villes 
de son royaume, et ses reliques furent distribuées aux différentes villes. 

Des combats perpétuels des Grecs entre eux affaiblirent leur pouvoir et 
rendirent possible Tinvasion des hordes scythes, que, dés le temps de la 
premiére révolte des satrapes grecs contre la puissance des Séleucides, on avait 
craintes comme un danger menacant toujours et tous. Les Indoscythes, 
comme on Jes avait nommés, les Ephthalites des rapports grecs, les Yuéchi 
des rapports chinois, les Turushkas des rapports hindous, ou les Kushans, 
comme ils s‘appellent eux-mémes, furent alors les héritiers des trénes grecs. 
Quoiqwils missent fin & l’empire grec, ils gardérent pourtant pour quelque 
temps la culture grecque et, tout en étant des étrangers, ils prirent part a la 
civilisation des pays qwils avaient conquis, aux cultures grecque et chinoise de 
méme qu’aux cultures indienne et perse. Des princes Kushans, qui représentaient 
des divinités perses en types grecs et frappaient des inscriptions grecques et 
hindoues sur leurs monnaies!®, ont traduit des livres buddhiques du sanscrit 
en chinois. Bref, ils paraissent avoir réuni a leurs cours les différentes cultures 
de la méme maniére que — sil est permis de comparer le petit au grand — 
les rois des Mongols J'ont fait plus tard en grande proportion a Karakorum. 
Ce qui avait été impossible & Alexandre: pénétrer en conquérant dans Orient 
extréme, ces rois y réussirent, et cest Je buddhisme et l'art antique postérieur 
qui furent les médiateurs de cet échange de cultures. Le plus puissant de 
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ces rois, c’etait Kanishka (vers 100 aprés J.-C.), qui s’appelle du titre perse de 
«roi des rois» (PAONANOPAQ) et sur les monnaies duquel nous trouvons la 
représentation du Buddha en style grec et avec V’inscription grecque BOAAQ. 

Sous ce méme roi, qui semble avoir organisé lui, comme Agoka lavait 
fait, Ja forme que le buddhisme avait de son temps, le quatriéme et dernier 
concile de l'Eglise buddhique eut lieu, probablement a Jdlandhara. Ce con- 
cile est décisif, parce qwil a stabilisé le schisme. Le concile avait pris a tache 
de concilier les différentes sectes qui s’étaient formées dans le buddhisme, et 
de compiler de nouveau les saintes écritures; cependant ces textes ne furent 
plus fixés dans la forme de lidiome, mais en sanscrit. Ces textes sanscrits, 
augmentés de nombreux commentaifes, servent, 4 l'avenir, de base pour les 
traductions en langues non-indiennes. 

C’étaient & présent les recherches sur lidée du «Buddha» et la question de 
savoir, comment on pourrait devenir Bodhisatva, dont i] s’agissait en premier lieu. 
Cette derniére question fut «law grande carricre» (Mahayana) et comme telle le 
but principal des religieux. Par suite d’une indication du Buddha d’un continua- 
teur futur de la délivrance, le Bodhisatva Maitreya était devenu le succes- 
seur immédiat de Gautama Buddha et le nombre de ces saints augmenta bientét 
d'une série de figures constantes. L'Kglise du Sud ne connait pas le concile 
sous Kanishka; ses moines n’aspirent qu’a leur propre salut et sont méprisés 
par conséquent comme représentants de «la petite carri¢re» (Hinayana). 

Cette Eglise du Sud fixa son canon en langue palie et y opéra avec un 
puritanisme évident. Car on ne saurait nier que le canon pali, quoiqu’il con- 
tienne quelques parties métriques des plus anciens textes buddhiques, coupe 
court a plusieurs reprises, la ot la tradition du Nord continue ou est méme 
mieux conservée.!? L’Eglise du Sud, dont le centre est resté Ceylan, qu’Agoka 
avait déja gagné, envoya plus tard avec succés des missionnaires dans |'Inde 
au dela du Gange, mais quant a la production artistique elle resta dépendante 
du Nord. Car nous rencontrons sans doute des influences de l’Eglise du Nord 
dans les monuments de l’Inde au dela du Gange.’® On peut méme constater 
au moyen age des relations par rapport & la doctrine. 

Ces restes curieux d’une production artistique répandue, qu’on a nommée 
la période de l'art greco-buddhique1® & cause de l'influence incontestable que les 
formes antiques y ont exercée, appartiennent a l’époque de l'école du Maha- 
yana et du pouvoir des Indoscythes. Mais pourtant I’expression «greco-buddhaque» 
est fautive en sa premiere partie et donne lieu & des erreurs, parce qu'on 
pourrait la rapporter — et on Il’a fait pendant quelque temps — & une in- 
fluence grecque exercée du temps d’Alexandre le Grand ou de ses successeurs 
immédiats, tandis qu’on reconnait distinctement les traits caractéristiques du 
style romain antique mais de beaucoup postérieur a cette époque. C'est pour- 
quoi on a préféré l'ancien nom du pays ott on a trouvé la plupart des monu- 
ments: on s'est décidé presque généralement pour la désignation «art de Gandhara» 
et on a fait valoir ainsi un nom qui est usité aussi bien dans les inscriptions 
de Darius que dans les rapports grecs du temps d’Alexandre Je Grand, nom 
qui joue un réle remarquable aussi dans Je buddhisme de ces jours, désignant 


la patrie de grandes lumiéres de 
VRglise et étant mentionné d'ailleurs 
assez souvent dans les légendes, 
La région ot se trouvent les 
monuments est la vallée inférieure 
du Kabul, habitée aujourd’hui par 
les Afridi, Momand, Bajaur, Bunér 
et Swat, une partie du district de 
Rawalpindi avec la vieille ville de 
Takshagila (pali: Takkasil4), en 
outre le district de Ydsufzéi, qui, 
pendant quelque temps, a formé le 
royaume d’Udyana («le jardin») et 
que nous rencontrerons encore. De 
méme, les colosses de Bamian (situé 
sur Ja route royale indo-bactrienne), 





Fig. &. Relief de Loriyin Tangai, 


Au inilieu le Buddha sur un lotuse; Jee mains forment le 

Dbarmacakra-Mudrd; & cété de Ini deux Budhisatvas; & 

e6té du Jutus deux Lassen divinitée, un moine adorant et 

une femme adorante. — J)’aprées Jus. Burgest, Journal of 
Indian Art VII, n° 69, *2, 22. 


connus depuis longtemps, appartiennent aux monuments de la période de 
Gandhara et encore les restes buddhiques trouvés nouvellement plus au nord 
a Borazan prés de Khotan, et enfin les découvertes magnifiques des Russes 
dans le désert de Takla-Makan (Turfan). Mais quoique les premiéres décou- 
vertes alent été faites il y a plus d'un demi-siécle, pourtant ces monuments, 
dont on ne saurait guére jJuger au moment actuel ]’extréme importance pour 
Vhistoire de la religion et de l'art asiatique, ont commencé dans les derniéres 
années seulement a jouer un réle remarquable dans les études scientifiques. 
Ce qui est avant tout regrettable, c'est ce que Jas. Burgess a déja cri- 





Fig. 9. 
Le Buddha, 
debout. 


Dans un relief de 
Gandhira (de Lo- 
riyan. Tangai’). 
D’aprée J. Burgess, 
Journal of Indian 
Art VOI, n° 69, 
76, 8. 


s 


tiqué a juste titre, a savoir que nulle part on n/a collectionné 
méthodiquement, de sorte que notre matiére se compose de 
diverses piéces qu’on a combinées au hasard sans tenir compte 
de leur origine. Ce n'est qu’a la meilleure conservation qu'on 
a pris égard dans cette malheureuse maniére de collectionner, 
tandis qu’on n'a nullement tenu compte de piéces fragmentées, 
qui, du point de vue scientifique, sont souvent beaucoup plus 
précieuses que celles qui sautent aux yeux. Avouons cependant 
que nouvellement un retour louable sy opére, de sorte qu il y 
a lieu d'espérer, que l'intérét que ces choses, qui relient les 
derniers temps de l'art antique avec la Haute-Asie et l’extréme 
Orient, ont trouvé, effectuera que des études systématiques cher- 
cheront 4 compléter ce qui nous manque jusqu’a présent. 
Ajoutons un second souhait: il se rapporte a la populari- 
sation de la littérature correspondante, a la traduction des livres 
iconographiques et de ceux qui traitent I"histoire de Tart bud- 
dhique et 4 une traduction plus compléte des légendes. Ne 
méprisons pas ces légendes comme étant des fictions! Abstraction 
faite de leur importance pour histoire du conte, elles ont un 


grand intérét actuel archéologique. Quel est le profit d'extraits 
Q¢ 
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de livres égendaires, si justement ces motifs qui sont importants pour des buts 
archéologiques sont omis? Kt, de autre coté, la tendance descriptive de ces 
textes — ils contiennent des descriptions de sculptures ou d'images — est suf- 
fisamment claire.?° 

Cependant ce mest pas notre tache @apprécier cette question archéo- 
logique, mais plutét d’esquisser la continuité des types de la mythologie posté- 
rieure du buddhisme du Nord avec cette époque classique. Si nous relevons 
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Fig. 10. Relief de Gandhira. 


En bas le sermon de Bénares (?): Je Buddha derridre le symbole de la roue, entouré de moines; au fond un dieu 

barbu et wn autre dieu imberbe. La deuxidme bande montre une ecéne quelconquoe de la vie du Buddha; des 

moines et des Jaiques Pentourent, derridre lui Je porteur du foudre. En haut Padoration de la sébile du Buddha par 
des dévots (probablement des diewx) et des dragons aquatiques (Nagas). 


les motifs fondamentaux pour notre but, ce sont les points suivants qui nous 
frappent: 

1° La représentation du Buddha. 

2° La représentation des Bodhisatvas. 

3° Le réle modifié des divinités populaires indiennes, qui désormais entrent 
directement en scéne comme protecteurs de la religion. Les emblémes de- 
viennent plus typiques et une mythologie se développe. 

4° La représentation des basses divinités et des démons; Jes précurseurs 
des dieux «terribles». 

5° Les déesses. 
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6° Des figures volantes dans les airs: des types de Niké et [atyyua, 

7° Des seénes bacchiques et érotiques, qui avaient originairement un 
caractére purement décoratif, & ce quwil semble. 

Commengons par le Buddha. 

Le type du Buddha est créé d’'aprés l'analogie de l’ancien idéal d’Apollon. 
Ces formes idéales sont modifiées cependant par des motifs nationaux et natura- 
listes, qui préparent la transformation de la figure du Buddha dans des formes 
correspondantes au style des différents pays. Le costume, l'habit religieux, pré- 
sente, d'aprés le modéle antique, un riche agencement de plis légers. On raconte 
— je ne mentionne que la version tibétaine de Ja «biographie de Cakyamuni» — 
qu'Udayana, roi de Barandsi (ou Kaugambi) riche en traditions, «qui gardait 
bien le souvenir de Bhagavant», a fait faire le premier son image. C'est la 
célébre image de santal, Ja statue du Buddha de Gogirshacandana. I] y en a 
des reproductions certifiées par la tradition. Elles présentent le type de Gandhara, 
dont létrange arrangement du costume est encore conservé dans les repliques 
les plus grossiéres et qui a donné lieu a de dréles d’interprétations.?} Dans 
ces représentations, la figure du Buddha se trouve au milieu, ou bien en 
forme d'une triade avec deux figures accessoires (fig. 8), ou bien dans des 
reliefs plus riches, qui dépeignent des scénes de la vie. Le Buddha est repré- 
senté ou étant debout (fig. 9) ou étant assis 4 lindienne (fig. 10), les jambes 
croisées, de maniére que les plantes des pieds sont tournées en haut. 

Quant 4 l'arrangement des mains, nous voyons des régles certaines qui 
se développent dans ces sculptures: la main droite, par exemple, est presque 
tout @ fait tournée en dehors, et elle est levée, quand le Buddha fait un ser- 
mon. Les deux mains reposent dans le giron, mises l'une sur l'autre et en 
général enveloppées de l’habit, s'il médite etc. — les nommés Mudrés.22 Ces 
arrangements des mains désignent originairement différentes scénes de la 
vie du Buddha. Mais il parait qu’& Gandhara déja ils ont commencé a dé- 
signer des Buddhas certains, ce qui est assurément le cas dans l'art posté- 
rieur (fig. 4). 

Une représentation singuliére est celle du Buddha mourant, passant au 
Parinirvana. I] git, la main droite sous la joue droite, étendu de toute sa 
longueur, sur une couche élevée, entouré de ses disciples affligés, des dieux 
attristés, des démons et des princes de Malla, dans le pays desquels il est mort. 

Le modéle de la composition, qui a joui d'une renommée extraordinaire 
et, par conséquent, d’une longue durée dans Vart buddhique, est construit, 
d’aprés une observation de Vincent Smith, a la maniére des reliefs de sarco- 
phages, comme nous les trouvons dans l'art antique postérieur. 

Sil s’agit de représenter un sermon, ces reliefs présentent eux aussi la 
roue (fig. 10), qui nous est bien connue de la période d'Agoka. Si elle est 
flanquée de petites gazelles, elle désigne le sermon fait dans le bois des gazelles 
(Mrigadava) & Bénarés. «Le Buddha tourne la roue de Ja doctrine» est l'ex- 
pression rituelle pour désigner son sermon. Ce symbole du plus antique art 
buddhique est impérissable: nous le trouvons de nos jours encore sur les toits 
de temples modernes (fig. 11). 
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Notons encore que, selon le godt de J’an- 
tique postérieur, le Buddha est représenté plus 
grand que les figures qui lentourent, observa- 
tion quwil y a lieu de faire aussi pour les Bodhi- 
satvas, toutes les fois qu'ils forment le centre de 
la composition. La prédilection pour des colosses 
est. d'ailleurs remarquable. Surtout on aime a 
faire du Buddha de Yunivers futur, de Bodhi- 
satva Maitreya, une statue colossale. 

A Vavenir les types du Buddha, de méme 
que toutes les figures du culte buddhique et 
méme tous les éléments décoratifs, adoptent les 
formes du style des pays qui se convertirent 
au buddhisme, de telle sorte que des types 
indiens, des types tibétains-mongols etc. se 
formeérent. 

Le Bodhisatva, dans la période de Gan- 
dhara, est un type parfait; il se présente en jeune 
homme vétu d'un costume hindou, mais d'un 
style archaique maniéré dans le genre de l’an- 
tique postérieur, et surchargé d’objets de parure 
(de colliers, de bracelets, de pendeloques etc.). 
Des fioles, des bouquets de lotus, parfois méme 
un livre, servent d'emblémes. Sur le sommet 
nous voyons quelquefois un bijou garni de perles, 
qui, dans l'art postérieur de I'Eglise buddhique, 
lorsqu’on fixa les emblémes du Buddha, prit la 
forme tantét d'un Buddha assis, tantét d'un Stapa. 





Fig. 12. 
Representation d’un Bodhisatva, 
Gandhira. 


D’aprés Cole, Preservation of National 

Monuments India, district de Yasuufzai, 

table 25. Quant 4 Ja figure, v. «Globus» 
you), n° 5, p. 75. 


V. les fig. 8 (figures accessoires) et 12. 


Quant aux dieux, nous trouvons dans la 





Fig, 13, Types de Vajrapani 
dans des reliefs de Gandhara. 


D’aprés Jas. Burgess, Journal of 
Indian Art and Industry VIII, n° 69, 
page 87, fig. 31, et n° 62, table 14, fig. 1. 


période de Gandhara un panthéon plus compliqué 
déja et avec des fonctions plus indépendantes que 
ne nous l'a montré l’école indienne antérieure, dont 
les reliefs ne représentent que des divinités qui 
adorent le Buddha, qui lui font des offrandes de 
fleurs ou qui sont de garde. ("est avant tout un 
étre armé de foudres, tantét barbu, tantét imberbe, 
qui fait le protecteur du Buddha. II faut le dé- 
signer du nom de Vajrapani, introduit par lécole 
du Mahayana, parce qu'il est apparemment différent 
du dieu du tonnerre indien Gakra?*, mentionné 
si souvent dans les Iégendes, et qu il joue le réle 
d'un antique «deus ex machina», tout en étant 
un dieu tutélaire obligé a la religion du Buddha 
(fig. 13). 
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Kuhbera, dieu de Ja richesse, — nous le connaissons de Bharhut — on Ja 


trouvé aussi & Gandhdra, un peu transformé, il est vrai. 


s'accroupissent a ses 
pieds, mais ce qui le 
signale surtout, c'est 
le «porteur di tribut», 
qui s‘accroupit a cote 
de lui. Ce type est 
emprunté aux por- 
traits d’empereurs de 
Tantique postérieur. 
Une ressemblance de 
cette figure avec ces 
portraits d’empereurs 
est du reste remar- 
quable. Le porteur du 
tribut vide, aux pieds 
du dieu, un sac d’or 
(fig. 14). 

A partir de 
lécole de Gandhara 





Fig. 14. Kubera ou Vaigravana, dicu de 


la richesse. 
Relicf du Musée de Lahor. 


TD’aprés Jas. Burgess, Journal of Indian Art 
and Industry VII, n" 62, table 14, n® 3. 


De petits démons 
et de ses branches, 
nous rencontrons une 
nouvelle figure: cest 
une divinité popu- 
laire, dont le cycle 
sattache au bud- 
dhisme_ postérieur, 
grandit avec lui et le 
modifie enfin a fond: 
Mahakala ou Civa. 
On mentionne une 
statue de ce dieu, 
dont on dit qu’elle se 
trouve a (sandhara. 
Mais s‘il est vrai que 
Ja statue qu’on dé- 
signe comme celle de 
ce dieu et qui corres- 


pond a la descrip- 


tion, représente en effet Mahakala, il en faut nécessairement conclure qua 
cette époque-la Je type du dieu qui est devenu plus tard général, n’a pas 


encore été eréé; car la figure (fig. 15) n’est que celle d’un roi indien. 


Le type 


généralement adopté plus tard résultait des monnaies. Les monnaies des Indo- 
scythes connaissent Je dieu dans des types différents sous le nom d'Ugra 
(Okro, OKRO). Nous le voyons se développer de la représentation de J'antique 


Posidon. Le trident du 
dieu grec est conservé, le 
taureau est ajouté. La nu- 
dité du dieu grec correspond 
excellemment a la maniére 
de voir indienne. Nous con- 
naissons @ présent aussi un 
bronze originaire de Kho- 
tan, qui offre le méme type. 
Okro est représenté du reste 
quelquefois avec plusieurs 
tétes et plusieurs mains.?? 

Cest dans Ja repré- 
sentation des types de dé- 
mons que influence de 
Yantique a été surtout effi- 
cace. Je donne ici la re- 


production d'une colonne 





Pig. 15. 
«Mahakala», 


Statue de Gandhara, de 

Karamir Hill,  huit 

milles angl. de Shahbaz- 
garhi, 


D'aprés) Jas. Burgess, 

Joutnal of Indian Art 

and Industry VIII, n® 62, 
table 4, fig. 3. 


de l’armée des démons, que 
Mara conduit contre Je Bud- 
dha méditant sous larbre 
de Bodhi. Ces types pro- 
nonecés de démons, ayant 
les tétes & demi. bestiales, 
les cheveux et les barbes 
hérissés, Jes yeux grands et 
gonflés, les corps goussants 
et les mains pourvues de 
eriffes, sont Jes précurseurs 
des démons de Ja mytho- 
logic postérieure (fig. 16). 
Parfois nous trouvons un 
type de dieux farouches et 
barbus opposé a un autre type 
imberbe -——_ originairement 
peut-étre par des raisons 
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purement artistes (fig. 10). En outre nous avons déja mentionné plus haut 
que Ja figure de Vajrapani varie dans ce point: ce motif prépare Jes formes 
bénignes et terribles @un dieu, (un «protecteur de la religion» (Dharmapala). 

Quant a Ja représentation de déesses, Cest une question quia fait 
subir des transformations essenticlles au buddhisme duo Nord. 

Deux déesses attirent avant tout notre attention, donut Jes {ypes caract)- 
ristiques se trouvent encore dans 
Tart. postérieur: Pune d’elles est 
une déesse, qui joue d'un instru- 
ment a cordes, é¢tant assise en 
travers sur un lion (fig. 17); Pautre 
est une femme majestueuse, as- 
sise sur un tréne ou debout, 
entourée de petites figures d’en- 
fants qui se cramponnent & elle 
en grimpant etc. La premiére 
présente — jal essayé de le 
démontrer autre part — con- 
jointement avec un type semblable 
qui se trouve sur des monnaies, 
le motif de la déesse Sarasvati; 
le nom de la seconde n’est pas 
exempt de doute. Mais ne négli- 
geons pourtant pas ces types, 
puisquils sont Jes précurseurs 
plastiquement représentés des 
énergies féminines des Bodhi- 
satvas, des Caktis, que nous ren- 
contrerons plus tard. 

Un autre élément qu'il faut 
mentionner dans ce contexte, ce 
sont les figures de dieux planant 
dans les airs au-dessus des figures 
du Buddha et des Bodhisatvas, 
portant des couronnes et devant 





leur origine aux antiques repré- Fig. 16. Larmcée des démons de Mara. 
sentations de Niké, et encore abslaet ‘alee Minonallaiinn, 

a z a‘ VV. Grinwedel, Handbuch der buddhistischen Kunst, 
les figures érotiques nues et ue édition. page 05. 


ailées et quelquefois pourvues de 
parure hindoue. Ces figures se sont longtemps maintenues dans Ja peinture ct 
dans la plastique indiennes, et je crois bien que ce sont les précurseurs des 
«divinités aériennes» (sanscrit: Daka et Dakini, en tibétain: mk’a-gro[ma]). 
«qui conférent Jes ordres aux saints»?? (fig. 18). 

Parmi les éléments décoratifs de Tépoque de Gandhara sont en outre 
des scénes bacchiques trés réalistes, qui préparent la dégénération du 
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buddhisme et quil nous étonne de voir a cété des autres types. Elles sont 
peut-étre elles aussi les précurseurs des cultes de Caktis, formellement du 
moins, et paralléles a ces représentations érotiques qui, d'origine Krishnaite, 
furent incorporées a la religion des Jainas a Mathura.?° 

Tl nous reste & mentionner deux catégories de demi-dieux qui, dans l'art 
buddhique comme dans l'art brahmanique, sont généralement en relations entre 
eux: c'est la race des rencontrés plus haut: 
«demi-dieux serpents», dés la premiére époque 
des Nagas, et leur ils ont la forme hu- 
ennemi mortel Garu- maine, mais avec des 
da, olseau immense, tétes de serpents a 
le «roi des otseanar» la nuque, et parfois 
et sa suite. méme la partie infé- 

Toutes Jes deux rieure du corps est 
ont, d@’aprés la légende, bestiale, tout le reste 
la faculté de se méta- ayant forme humaine. 
morphoser en figures C'est sourtout le cas, 
humaines et c’est pour sils servent de dé- 





cela que leur repré- Fig. 17. Déesse, faisaut de la musique, | Coration, ot nous trou- 

sentation varie. Pour Gandhava. vons souvent, pour des 
B V. Griinwedel, Handbuch der buddhistischen : . 

les dieux serpents, Kunat, 2¢ édition, page 101, raisons d’espace, des 

nous les avons déja variantes singuliéres 


(fig. 19, 7 et la bande supérieure de fig. 10). Le Garuda est représenté, dans 
les sculptures de Gandhara, ou bien totalement bestial, mais pourvu de coiffure 
et de boucles doreille (fig. 19), ou bien parfaitement humain, ayant lair fa- 
rouche, les cheveux hérissés et de grandes ailes. Ce qui est surtout caracté- 





Fig. 18. Divinités volantes au-dessus de la représentation du Buddha. 


a. Divinité planant dans les airs, qui jette des feurs (détruit quelque chose), daprdés un relief de Loriyan Tangai 
dans le Journal of Indian Art and Industry VILL, n° 69, page 84, fig. 27. 


b. Deux Kiros, tenant une couronne de flours; dans un relief du Musée de Lahor; |. c. VIII, n° 62, table 7, fig. 2. 


ristique pour cette figure, c’est la large bande d'étoffe, qui descend de la 
ceinture. Ce type, qui sert de pointal ou de pilier, se rapproche des types 
antiques de Titans (fig. 20). 

Voila les principales figures simples, qu'il s’agissait de déterminer préalable- 
ment. Par rapport aux compositions, il nous reste A mentionner: 


1° quelques compositions modéles, sur- 
tout Ja représentation de la naissance et du 
Parinirvana; 

2° la prédilection de combiner trois 
figures, une figure principale au milicu et deux 
figures accessoires, et d’étendre ce modéle a 
des groupes de cing ou de plus de cing figures; 

3° la tendance émanant de Tl esprit 
antique de personnifier. Les qualités d'un 
Buddha ou dun Bodhisatva sont continuel- 
lement abstraites et développées de nou- 
veau. C'est un mode de procéder qui d'un 
cété a rendu possible d’adopter Jes formes 
locales de divinités étrangéres, mais qui de 
Vautre cété a procuré & Ja mythologie du 
buddhisme du Nord cette immense étendue 
qui en a fait le plus grand panthéon 
du monde. 

Nos guides pour la connaissance des 
états réligieux et politiques qu'il faut con- 
naitre pour comprendre l'art buddhique de 
lépoque de Gandhara, sont des pélerins 
étrangers, des Chinois, qui ont profité de 
la vieille route de Ja Chine passant par Tour- 
kestan, pour visiter les lieux sacrés et pour 
aller chercher des images, des livres, et des 
reliques. Nous savons par exemple que déja 
en l'an 2 aprés J.-C. on a envoyé des livres 
buddhiques 4 Ai-li, empereur de Chine, et 
que l’empereur Ming-ti (l’'an 62 aprés J.-C.), | 





Fig. 19. Garuda, enlevant une Nagi. 


De Sanghav (Swt). 


apres Cole, Preservation of National Monu- 

menta, dietrict de Ydsufzdi, table 3; v. Grin- 

wedel, Handbuch der buddhietischen Kumat, 
2¢ édition, page 103, 


ayant vu dans un songe une apparition céleste brillante comme lor et se rap- 
prochant de son tréne, a envoyé des ambassadeurs dans "Inde centrale chercher 





Fig. 20. Garuda, 
de JamAlgarhi. 


D’aprés Jos. Hurgesa, Journal 
of Indian Art and Industry 
VIII, table 26, 4. 


des livres et des images. L'image que les ambassadeurs 
lui apportérent, représentait la méme personne qu'il avait 
vue dans le songe.?? 

Le commerce avec les Indes augmenta bientdét et 
au quatriéme siécle le buddhisme devint Ja religion d’Etat 
de la Chine, sans faire disparaitre cependant les anciens 
systémes. I] semble que jusqu’au septiéme siécle les rela- 
tions avec les Indes aient été les plus soutenues. Les 
pélerins Fa-hien (vers 400 aprés J.-C.), Sung-Yun (vers 
518 aprés J.-C.) et le célébre Hiouen Thsang (629—648 
aprés J.-C.) sont les auteurs de rapports plus ou moins 
volumineux sur leurs voyages, qui sont pour nous une 
source précieuse et intarissable de renseignements. Les 


livres qwils avaient apportés furent traduits en chinois; avee ces livres, Part 
trouva acces en Chine. Nous avons une preuve authéntique dans la notice 
intéressante de Hirth, qu'un peintre du nom de Wei chi J-sang et originaire 
de Badakshan est venu dans la capitale de la Chine et qwil y a travaillé.?9 
C'est encore au quatriéme siécle (372 aprés J.-C.) que le buddhisme fut 





Fig. 21. Statue Vun Bodhisatva japonais, 
Représentation Wune forme du Bodhisatva: Padmapéni. 
VW. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient. 


introduit en Corée et c'est de 1a qu il parvint en 552 au Japon. A partir de 
Chang-an, l'art de Wei chi [-swng trouva accés aussi dans ces pays, et jJuste- 
ment au Japon l'ancien style, qui trahit encore les éléments de lécole de Gan- 
dhara, s’est bien conservé, tandis qu'il a disparu en Chine, par suite des réformes 
religieuses, amenées surtout par l’école iconophobe du Dhyana. Le fait, que Tart 
buddhique du Japon repose sur les sculptures de Gandhara est avoué @ présent 


vy 


par les Japonais eux-mémes (fig. 2) et 22). FT) Sensuit que pour la rédaction 
(une histowe de la mythologie du buddhisme du Nord. Véetude scientifique du 
buddhisme jJaponais est aussi importante que Pobservation duo développement 
ultérieur dans Jes Indes et dans leurs colonies, 

Parmi ces colonies indiennes i) faut nommer avant tout Java. parce 
quelle a produit de magnifiques cuvres dans la plastique (le temple de Bara 
Budur ete). Rappelons a cette occasion quan Japon de meme qua Java le 
buddhisme est resté exempt de cette dégénération, que malheurcusement nous 
ne pourrons laisser de cété dans ce qui suit et qu'on a tort de désigner comme 
une conséquence «logique» de Vancien buddhisme, 





Fig. 22. Statue d’un Bodhisatva japonais. 
Représentation d'une forme du Bodhisatva Padmapani 


V. Prince Oukhtomseky, Voyage en Orient 


Nous avons donné cette esquisse des premieres phases du panthéon 
du buddhisme, tel qu'il se présente aujourd hui au Tibet et en Mongolie, 
pour montrer Timportauce d'un examen scientifique de ce probleme, sans pre- 
tendre avoir trouvé partout Ja solution. Passons & présent a notre sujet. Mais 
auparavant encore les quelques remarques suivantes! 

Les premiers commencements du buddhisme au Tihe( nous sont inconnus, 
La Ibeende fait: commencer Vintroduction de Ja religion du Buddha. qui est 
en meme temps Te commencement de da culture pour Je «pays de da glace», 


avec le roi Sron-btsan-sgam-po, qui envoya en 632 T‘on-mi-sambhota dans les 
Indes, pour créer une écriture, pour chercher des livres et pour obtenir en 
méme temps une explication de plusieurs objets sacrés qui étaient venus autre- 
fois dans le pays d'une maniére miraculeuse. Nous verrons, quel a été le 
développement du buddhisme dans ce pays, qu'il s’y est emparé de toute la 
puissance et qu'il y a fait naitre une hiérarchie. Les représentants visibles de 
la religion, le clergé, tiennent, cela va sans dire, Ie premier rang. C'est pour- 
quoi nous commengons par l’énumération des religieux, en suivant en méme 
temps la représentation indigéne du panthéon, qui établit lordre suivant: 

1° Le clergé. | 

2° Les divinités tutélaires. 

3° Les Buddhas et les Bodhisatvas. 

4° Les Taras et les Dakinis. 

5° Les «protecteurs de la religion». 

6° Les divinités locales. 

Il faut dire expressément, qu'il est encore impossible d’écrire une histoire 
du panthéon?®, parce que son développement marche de front avec histoire des 
sectes, qui est encore parfaitement inconnue. Aussi les catégories suivantes de 
dieux ont-elles plutét le but de donner un apergu populaire des formes les 
plus usitées, que de caractériser l'une ou lautre secte. Plusieurs formes que 
nous mentionnerons, sont omises dans les livres connus indigénes, étant 
désignées Whétérodoxes. 

Ceux des lecteurs qui ne connaissent pas la matiére, voudront bien faire 
usage du glossaire des mots étrangers joint a la fin. 





CHAPITRE DEUXIEME. 


LE OLERGE. 


1. LES SAINTS INDIENS. 


Quand je scrai passé au Nirvana et que 
cette terre sera déserte, tu..... accompliras 
leg exploits du Buddha et le pays dea neiges 
sera un monastére plein de joie. 


Manjugrimalatantra. W 


Le premier parmi les saints de l’Eglise du Nord et le fondateur a la 
fois du systéme du Mahayana, dont nous avons dit quelques mots explicatifs 
dans le chapitre précédant, c'est un personnage curieux et riche en légendes, 
le Faust du buddhisme, Crinatha Nagarjuna ou Bodhisatva Nagarjuna?! 
(fig. 23). 

Doué d'une vie excessivement longue — on dit qui] a gardé en patriarche 
pendant trois cents ans la religion du Buddha —, décapité en martyr et 
pourtant pas mort, auteur d'une foule d'ouvrages, versé aussi bien dans la philo- 
sophie que dans la magie, se trouvant partout ot il est question de la pre- 
miére période du buddhisme du Nord — histoire de l'art le connait de méme 
que lhistoire du conte —, il semble étre plutét le représentant d’une période 
entiére qu'un seul personnage. 

Né dans l’Inde méridionale (Vidarbha), de la race des Brahmanas, il fut 
nommé Arjuna, comme on raconte, ou bien parce qu'il naquit sous un arbre 
d’Arjuna (Pentaptera), ou parce qu il vivait sous un tel arbre. Quant au sur- 
nom de Naga — sur les images il est ombragé de sept Nagas — on dit qu il l’a 
recu, parce que des Nagas ont coopéré a son convertissement au buddhisme. 
Nous avons deux légendes sur sa vie, une vieille légende chinoise et une 
légende tibétaine plus jeune, que je rapporterai briévement toutes les deux, 
parce qu'elles sont intéressantes pour plus d'une raison. 

La version chinoise (v. Wassiljew, Der Buddhismus I, 232, 211 sv.) lui 
fait parcourir Jes Indes, étudier aussi bien toutes les sciences: l’astronomie, la 


géographie, les arts mystiques et magiques, que les Védas, qu'il savait déja par 
coeur, lorsqu'il était encore enfant. Elle Jui fait trouver trois maitres excellents 
et enfin le moyen de se rendre invisible. A Yabri de cette invisibilité il se 
rend avec ses amis dans Je harem d'un roi, mais on découvre leurs vestiges 
et on déchire ses trois amis. Sa maniére habile de se cacher et le vau de 
se faire moine buddhique le sauvent. Il s’acquitte de son voeu et apprend 
les trois Pitakas et, d'un vieu moine dans l'Himalaya, le Mahayana. Cepen- 
dant aucun des commentaires ne le satisfait; il veut fonder une nouvelle reli- 
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Fig. 23. Qrinitha Nigdxjuna ou Bodhisatva Nagdrjuna. 


In tibétain: mGon-po Klu-sgrub, dPal-mgon Klu-sgrub; en mongol: Nagandzouna baksi = Lots 
butuksén khoutouktou, 


Tha le type des figures du Buddha; car Nagarjuna va les caractdres du Buddba», Schiefuer, Thra- 
natha II, dod. 


Sur les images le teint est blanc, les cheveux bleu noiradtre, le vétement de dessous est rouge- 

cerise, le pallium rouge vif, le cercle lumineux autour de la figure entiére est bleu clair avec des 

rayons Mor, lauréole est d'un gris clair verditre et garnie dun bord doré, Le serpent du milieu 
est jaune, les autres six sont gris, mais & ventre blanc ct & anneaux noirs. 


gion, mais il n'y réussit pas. C'est alors que le roi des Nagas le méne dans 
la mer et lui montre des livres inconnus; il Jes étudie et revient sur la terre, 
chargé d’écritures. 

Un roi indien de ce temps-la ne respectait pas Ja doctrine du Buddha. 
Nagarjuna, pour le gagner, marchait, durant des années entiéres, devant lui, 
un drapeau rouge @ la main, et lorsque le roi, voulant avoir une preuve de 
sa toute-science, lui demanda ce qui se passait alors au ciel, Nagarjuna lui 
répondit, qwil y avait jJustement une guerre entre les dieux (devas) et les non- 
dieux (asuras). Et au moment méme des armes et des membres coupés des 


oe ae 


Asuras tombérent du ciel devant le roi. C’est alors que le roi fut croyant et 
Nagarjuna répandit la religion. Suivant le désir d'un maitre du Hinayana, il 
s’enferma dans sa chambre et disparut! 

La version tibétaine est différente. Un fils est né a un riche Brahmana 
a Vidarbha a force de supplications et de riches auménes, mais lorsqu’on tire 
Vhoroscope pour le nouveau-né, il faut annoncer au pére que l'enfant ne vivra 
pas plus de sept jours. A force de nouvelles auménes et d‘autres ccuvres de 
charité, la durée de sa vie est prolongée @ sept mois 
et plus tard méme a sept ans. Mais au dela il n’y a 
plus de prolongement. Par le conseil du Bodhisatva Ava- ar 
lokitegvara, le gargon est envoyé dans le couvent de (elise 
Nalanda, ot il étudie avec Saraha (Rahulabhadra) et 
apprend & adorer le Buddha Amitayus. L'heure funeste 
passe. I] se fait moine au couvent de Nalanda et il 
réussit & conjurer la déesse Candika, en attachant, pour 
Ja retenir, dans la cour d'un temple de Bodhisatva 
Mafijucri, construit par lui, un poignard magique de 
bois (fig. 24). La déesse sert les habitants du couvent 
sous la forme d’une jeune fille. Le cuisinier cherche a 
la séduire et elle lui promet de se conformer a ses 
désirs, pour peu qu'il brale le poignard magique. C'est 
ce qui se fait et la déesse s‘enfuit. 

Nagarjuna, ayant reconnu cette perte grace a son 
intelligence surhumaine, cherche & gagner les princes 
régnants, pour répandre davantage la religion. Au moyen 
de feuilles magiques il parvient sur une ile éloignée, 
ou il arrache & un vieu magicien le mystére de Ilal- 
chimie. Sur ces feuilles magiques, il retourne dans 
I'Inde, y obtient bientét des facultés surnaturelles (siddhi) j AANA \ 
et fait fleurir son monastére. 11 combat Je Brahmana ~ 
Cankara, construit des temples et érige des simulacres. Fig. 24. P‘ur-bu, 
Les Nagas, en forme de petits garcons, viennent le  poignard magique de bois. 

7 a 7 < ‘ 7 Near iree . La téte du démon, qui sert de 
voir, et Vinvitent a venir dans la mer et a rester chez peignie, evt blew foned, lex 
eux. Il apprend chez eux des livres inconnus, mais i] bord jaune rougedtre,les cranes 
retourne dans ]'Inde, disant que c’était 14 son domaine. coaiaeneten nue lees te 
Dans lun de ses voyages au nord (Uttarakuru) il ren- bheveus uedligan.veut folgee 
contre un garcgon, auquel il prédit qu il deviendra roi, et 
revenu douze ans plus tard en ce méme lieu, 1 I'y trouve en effet comme roi. 

C’était Udayana, nommé aussi Antivahana. Udayana apprend Ja magie (les 
Tantras) avec Nagarjuna et ne peut mourir avant lui. C'est pourquoi le fils 
d'Udayana, voulant devenir roi, se rend chez Nagarjuna et exige sa téte, pour 
pouvoir succéder & son pére. Toutes les armes faisant défaut, la téte du Saint 
est coupée au moyen d'un brin de Kuga — dans une existence antérieure, le 
Saint avait coupé en deux le prince, qui était alors un ver, avec un brin de 


Kuca. Au moment de sa mort, le Saint annonce qu'il reviendra et que sa téte 
3 





MytHovoate. 


sera réunie de nouveau au tronc. Un démon (Yaksha) emporte la téte, et le 
tronc aussi bien que la téte se transforment en pierre. Mais pourtant ils se 
rapprochent peu & peu, et quand ils se réuniront, le démon de Gayd détruira 
la ville de Gaya. Nagarjuna reviendra cependant et préchera durant un siécle 
la doctrine du Buddha aux dieux et aux hommes. 

Ce qui nous intéresse en premier lieu, c’est que la version tibétaine de 
sa légende Jui fait eriger de nombreux simulacres, ce qui est d’autant plus 
important pour notre but, que justement les ouvrages que lui attribuent les 
livres canoniques tibétains, contiennent non seulement une foule de noms de 
dieux (Avalokitegvara, Mafjugri, Vajrapani, roi des Yakshas, Hayagriva [le 
dieu & Ja nuque de cheval}, Mahakala, Mahakalidevi et Tara), mais qu'il s'y 
trouve directement une série d’hymnes (Stotras) sur les dieux. Mais dans ces 
Stotras, les divinités sont en général exactement décrites et la sphére de 
leur activité est représentée. Et quand méme nous ne saurions guére lui attri- 
buer directement les textes conservés, pourtant le fait que ces choses s’atta- 
chent & son nom, est bien remarquable. Rappelons a cette occasion que la 
statue du Buddha, érigée par Udayana (v. page 22) ou Antivdhana (Antiochus), 
peut étre ramenée aux types du Buddha de la période de Gandhara. Quant 
a ses constructions, nous savons, qu'il a bati le mur autour du temple de Dha- 
nyakataka. 

C’est une indication précieuse pour la détermination des dates. Je n’ose 
pas fixer une date certaine pour lui; mais enfin il était le fondateur de l’école 
du Mahayana: les sculptures de Gandhara (a partir de l'an 30 aprés J.-C. pen- 
dant quelques siécles) appartenaient 4 l’école de Gandhara. I] faut done qu'il 
ait vécu & peu prés & la méme époque. Jvitel fixe sa mort en 194 aprés J.-C. 
Il y a des légendes qui désignent le célébre couvent de Crigaila sur la Krishna 
comme le lieu de sa mort. Et Wassiljew a bien fait de rapporter la longue 
vie, dont nous avons parlé plus haut, & toute l’école dépendante de Nagarjuna: 
une nouvelle phase, qu'on pourrait nommer la «systématisation brahmanique», 
qui commence par Nagarjuna et qui finit par Asanga et Vasubandhu. 

Ce n’est pas ici l'endroit d’exposer en détail la philosophie de Nagarjuna 
et je n’oserais le faire. Quelques indications concernant l’activité de ce «soleil 
de la religion» (trois autres «soleils» sont Cakyamuni, Atiga et Tson-k‘a-pa) seront 
cependant nécessaires pour l'intelligence de ce qui suit. 

Louvrage principal de Nagarjuna est la Prajfidparamita «la sagesse 
parvenue au rivage ultérieur du monde»; c’est justement ce méme livre qu'll 
doit aux Nagas. On dit qu’eux, ils ’ont appris de la bouche de Gautama Buddha 
et qwils lont retenu jusqu’a ce qu'il vienne une eénération capable de le 
comprendre. Comme le noyau de sa doctrine on regarde l'expression «(tnyata», 
qu’on traduit ordinairement par «le vide». Nous avons mentionné que d’aprés 
la maniére de voir aussi du buddhisme antique, tous les étres n’ont qu'une 
seule forme de l’existence, dont l’existence humaine est, il est vrai, la meil- 
leure, admettant elle seule la délivrance. Dans le buddhisme antique c’était 
le but de chaque individu de se procurer son salut par Ja continence et Ja 
conduite vertueuse: les Buddhas et les Bodhisatvas en montraient Je chemin. 


Mais bientdét les opinions divergerent par rapport 4 l'expression «satva» 
et les dix-huit sectes qui se combattirent aprés Je concile de VaigAli, ce 
méme concile qui avait cru pouvoir rétablir lunité par Ja seule proposition que 
«rien ne peut étre conforme & la doctrine du Buddha, qui est contraire a la 
raison», se firent bient6t mutuellement Ja plus vive opposition. Tandis que 
les uns — surtout Ja secte des Sarvastivadis —-- soutenaient la perpétuité des 
«satvas», leurs adversaires se déclaraient pour la dissolution compléte des 
«satvas» par Ja délivrance. 

Nagarjuna trouva le moyen terme, la philosophie de Madhyamika, en 
partant de deux axiomes qu’il établit: existence de illusion (Samvrittisatya ) 
et la conscience du savant en contemplation de soi-méme, qui sait anéantir 
illusion (Paramarthasatya). I] parvient par une argumentation rigoureuse, en 
niant les extrémes de lexistence, @ nier aussi Ja non-existence, qui ne peut 
étre reconnue. Aussi faut-il se délivrer du monde, non parce qu'il est le siege 
du mal, mais parce qu'il est irréel (vide) et qu'il ne contient rien qui puisse 
satisfaire lesprit. L’admission d'une imagination subjective est déjaé un obscur- 
cissement, un obstacle & la pureté. Aussi la moralité ordinaire ne suffit- 
elle pas pour Ja délivrance (nous retrouvons ici expression «mukti»); il faut 
aspirer au contraire a la délivrance a force de vertus extraordinaires, telles 
que Ja distribution de riches auménes, Ja moralité, la patience, la persistance, 
la méditation et la cognition (prajia). La vertu de la distribution d’auménes 
est méme exaltée (param ita) @ un tel degré, que le religieux doit sacrifier 
tout, méme sa vie, au salut des créatures. Celui qui posséde Ja vertu de la 
Prajiid parfaite, est au but, car Tespace et Je temps, tout ce qui est fini, 
n’existe que dans J illusion. 

Les Bodhisatvas — il y en a un grand nombre, dont quelques-uns pré- 
sentent méme des énergies féminines — élargissent leur domaine. Les plus 
illustres d’entre eux sont presque des Buddhas; ils pourraient l’étre compleéte- 
ment, s‘ils ne préféraient pas exercer leurs vertus transcendentales pour le 
salut de la créature. Devenu Buddha, le Bodhisatva parfait recoit le corps 
magique (nirmdnakdya), dans Jequel il visite le monde, enseigne, fait du bien 
et meurt (bient6t, mais assurément pas au commencemeut de l’école du Maha- 
yana, il est question du second corps du Buddha, dans lequel il jouit de toutes 
ses perfections [sambhogakaéya]). Aprés la mort du Nirmanakaya, le corps de 
la doctrine personnifiée, le Dharmakaya, restait & jamais confit en méditation, 
restait & jamais la base du total, répété mille fois ou méme un million de fois 
pour tout siécle. 

L’ancien buddhisme n‘avait pas fait attention a Texistence des dieux 
brahmaniques et les avait passés sous silence; lécole du Mahayana au contraire 
leur attribue un réle dans le culte: ils interviennent directement comme pro- 
tecteurs de la religion et Jeur ancien culte est rétabli. 

Mais dans la doctrine du vide il y avait encore un germe qui, rapporté 
& la force surhumaine du Saint parvenue 4 la perfection par les vertus trans- 
cendentales, allait prendre un surprenant développement. Celui qui est exempt 


de Villusion peut fixer tout ce qui est sujet 4 ‘illusion: sa parole — formule fon- 
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Fig. 25. Aryadeva, Devabodhisatva ou 
Nilanetra. 


En tibétain: rJe-btsun >P‘ags-pa lha; le mongol 
a conservé le nom sanscrit Aryadeva, 


Si Vimage est peinte, le teint est blanc, le 
bonnet ct le pallium sont rouge vif, Ie véte- 
ment de dessouy cst rouge foncé, VPauréole 
est gris verddtre, le coussin ect le dossier sont 
bleu clair, le siége do lotus est rose clair. 


chose principale. 


— 86 — 


damentale qui prend le Bodhisatva ou Je 
dieu — et Dexpression plastique de cette 
parole magique (dharani), la position des 
doigts (mudra) ont des forces surnaturelles, 

De la la doctrine de la contrainte ou 
du charme, enracinée dans la vie des Indes 
anciennes, s’est développée. Méme le sacri- 
fice indien de la période des Védas n’était 
pas un sacrifice de priéres, mais plutét un 
charme; le dieu recevait son don et était 
forcé de donner en échange tout ce qu’on 
lui demandait. Le vieux buddhisme connais- 
sait déja lefficacité de la méditation, la 
considération d’un certain objet en vue de 
Pautodidaxie, en partant par exemple des 
couleurs, des formes d'une fleur en vue d'une 
certaine perfection & acquérir. Les deux 
éléments se rencontrent a la base de la 
maniére de voir désignée plus haut et les 
Tantras se développent jusqu’au systéme 
des charmes, qui devient alors presque la 


En rapportant ces notes sous toute réserve, il nous faut rappeler avant 
tout que nous pouvons attribuer ce développement seulement a la période entiére 


qui commence avec Nagarjuna, 
pouvoir dire exactement, quelle est la 


part de chaque maitre. 


Un autre personnage encore, Arya- 


sans 


deva*? ou Devabodhisatva (fig. 25), 
qui est désigné comme disciple de Nagar- 
juna, est originaire du Sud, a savoir de 


Ceylan. Il est surnommé — comme on 
dit, & cause de deux taches foncées 
sur les joues — «aux yeux noirs» (Ni- 
lanetra). 


Sa biographie (v. Wassiljew, loc. 
cit., page 234 [214]) raconte qu il est 
né dans l’Inde meéridionale de race 
brahmanique et qwil est devenu célébre 
par ses connaissances. «Il y avait dans 
son royaume une idole d’or de Mahe- 
gvara....; ceux qui venaient (voir ex- 
aucer leurs priéres, accordées toujours 
par le dieu), n’étaient pas admis dans 
Je voisinage de l’idole, mais Déva insista 
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Fig. 26. Le magicien Giravajra. 
En tibétain: dPa-bo rdo-rje. 





Si Pimage est peinte, Ie teint est blane, le langouti est 

vert, le long chale A coins fletlants est TOURC vif, 

le mandorla est bleu clair, Pautéole est gris clair ct 

bordée dor; dang Ja main gauche lw coupe de crane 
Templic de sang. 


— 37 — 


quwon Tadmit, et lorsque le dieu irrité se 
mit a rouler Jes yeux il Jui (s'?) en arracha 
un. Le Jendemain, Mahegvara apparut et 
Jui promit qu’on ajouterait fol & ses pa- 
roles ... Comme il avait donné un jour a 
Mahegvara Yun de ses yeux et restait par 
suite borgne, il regut aussi le nom de Kéna- 
deva, le Déva borgnen. 

I] est curieux, que la mythologie de 
l'Inde méridionale connaisse en effet un ado- 
rateur de (Giva (de Mahegvara) dont on 
raconte une légende presque identique; i] 
est nommé Kannappanayanar.33 Or, l’ex- 
pression douteuse en mati¢re de ]étymologie 
«Karnaripa (Karnaripa)» est mentionnée 
comme nom secret d’Aryadeva, que l'on dit 
étre introduit par les adhérents de l’école 
mystique. On a J'impression que ce nom 
est identique au nom dravidique de Kan- 
nappa et que tous les deux sont peut-étre 
des formes corrompues et de fausses inter- 
prétations d'un autre nom inconnu; le nom 
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Fig. 27. 
Arydsafiga (Asanga) de Purushapura 
(Peschaur), maitre du Mahayana. 


Kin tibétain: rJe-btsun TSoge-med; en mongel: 
Turbél ughéi bak#i. 





Si Pimage est peinte, le teint est blanc, Je pal- 

lium est vermillon. Je bonnet deo méme, Je 

vélement do dessous est rouge fonceé. Pauréole 

est gris clair & bord doré, le dossier du coussin 
est bleu clair, Je lotus est rose clair, 


de Nilanetra ci-dessus mentionné appartient sans doute & ce méme groupe. A 
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Fig. 28. Vasubandhu. 
Kn tibétain: rJe-ltsun aRyig-gnyen; en mongol: 
EBrdéni-in nukur (neukur). 


Si Dimage est colorée: bonnet rouge, pallium 

rouge vif, dessons rouge foneé; auréole gris 

verdatre; dossier du coussiu bleu clair. Sur 

une table an fond il y a des livres. Cette 

image est aussi conventionnelle que eclle 

WAryadeya et d’Asanga; le bonnet surtout cst 
un grave anachronisme. 


Kogala il a rencontré, dit-on, Nagarjuna 
et s'est déclaré son disciple. A Prayaga 
il a écrit son oeuvre principale. Le roi- 
magicien Cairavajra (fig. 26) a été un de 
maitres, le célebre Dharmatrata ou 
Dharmatala de Gandhara (fig. 3) qui est 
compté parfois parmi Jes Sthaviras, a été 
son disciple principal. 

Mille ans apres Gautama Buddha, na- 
quit, d'aprés Hiouen-Thsang, le moine au- 
quel Ja tradition attribue la conciliation du 
systeéme des dieux hindous avec Ja doctrine 
du Mahayana. On dit quwil descend d'une 
famille brahmanique, dont Wassiljew appelle 
le nom de Kaugika, et quwil s‘est appelé ori- 
ginairement Vasubandhu. i 


ses 


1] appartenait a 
lécole de Sarvastivadi, mais il] n'a pas été 
capable de concevoir Ja notion de la Canyata 
et a voulu pour cela se suicider. Mais 
l'Arhat Pindola de Purvavideha (fig. 3) Fen 
empécha et essaya de léclairer du point de 
vue du Hinaydna. Mais ces renseignements 


3, BR. 


ne satisfirent point Vasubandhu et il s'adressa 4 Bodhisatva Maitreya, qui 
était au ciel Tushita. Ce sont ces visites répétées au ciel qui lui ont valu le 
nom dAsafga + («celui qui n’a pas @obstacle») parce qu'il pénétra enfin dans 
le sens du Mahdydna. Pendant quarante années il servit la doctrine du 
Mahayana. Parmi les nombreux ouvrages qui lui sont attribués, le Yoga- 
caryabhamigistra est le plus important. Il est mort a Rajagriha & lage de 
presque cent cinquante ans. 

Mentionnons tout de suite qu’au Japon un portrait traditionnel d’Asaiiga 
s'est conservé, qui, originaire du 8° siécle, trahit encore distinctement les 
traces de l'école de Gandhara et qui est compté parmi les chefs-d’cuvre 
de l'art japonais, peut-étre méme de lart en général. Le dessin donné 
dans la fig. 27 est une image conventionnelle de moine en style tibétain, 
sans aucune valeur historique. Elle nest valable que dans le lamaisme et 
prouve dans une forme trés négative pour le Tibet, la valeur de la tradition 
Japonaise. 

Le systéme d’Asanga, l’école de Yoga ou de Tantra développe systé- 
matiquement les dispositions légérement indiquées ci-dessus. A force de for- 
mules mystiques (dharanis et tantras) et de positions mystiques des doigts 
(mudra) et sous linfluence des sons de la musique, le religieux (Yogi) parvient 
dans une phase de contemplation, ot il voit le Bodhisatva ou le dieu désiré 
et obtient des forces miraculeuses (siddhi). La cérémonie suivante, au com- 
mencement p.e. d’une Samadhi, est remarquable. 

On commence par contempler une formule de Dharani ou J’initiale d’une 
telle formule, p. e. HRI ou BHRIM etc. dans une partie certaine de son corps, 
selon le caractére du dieu & conjurer, au cou, & la poitrine, au nombril ete.; 
ensuite il faut songer & ce que le propre corps soit le reflet du signe de Dha- 
rani, tout comme le reflet dans un miroir; c’est ce qui sert d’introduction, 
pour parvenir dans la phase ot l’on voit le dieu. 

Des cercles magiques (mandalas), des holocaustes (homa) — les graines 
de moutarde y jouent un réle important — sont indispensables. Une espéce 
particuliére de charme, c’est celui pour lequel on se sert d’un cadavre encore 
frais, dans lequel on appelle un démon ranimant le corps, pour obtenir de lui 
des forces miraculeuses (Vetalasiddhi). 

Il reste & rappeler que Nagarjuna, Aryadeva et Asafiga sont réunis, sur 
des images, souvent & une triade et qu'on reconnait alors facilement dans la 
figure du milieu, quand méme les noms ne soient pas ajoutés, Nagarjuna, dont 
la figure semblable 4 celle du Buddha et pourvue de serpents au-dessus de 
l'auréole, fixe lattention. Une seconde triade se compose des saints Vasu- 
bandhu, Dinndga et Dharmakirti; tous les six ensemble sont les nommées «six 
gloires de Jambidvipa» (Indes). 

Un frére cadet d’Asanga (ou, comme nous avons vu, de Vasubandhu 
Asanga) cest le saint qui a été regu dans Je panthéon sous le seul nom de 
Vasubandhu®? (fig. 28). Quoique Jes légendes varient au sujet des détails 
de sa vie (lieu de naissance etc.) et quelles soient en partie des reconstruc- 
tions, pourtant Vasubandhu a son type certain, c’est-d-dire il est aussi bien 


— 89 — 


que les saints déja mentionnés le représentant dune phase certaine du systéme 
du Mahayana, sans que nous puissions jusqu’a présent donner des indications 
exactes. Vasubandhu est regardé avant tout comme représentant de Ja doctrine 
d’Amitabha, c’est-a-dire de Ja doctrine d'un paradis, nommé Sukhavati, ot 
réside le Buddha Amitabha et dans les environs duquel les Ames des bons 
renaissent de lotus: paradis imaginé dans l’ouest des Indes, La renaitre, c'est 
surtout le but des laiques vertueux qui sont hors d'état de se charger des 
devoirs sévéres pour devenir Bodhisatva. En pratique cette doctrine dérivée 
apparemment d’imaginations perses a été développée jusqu’a faire disparaitre 
presque l’ancienne doctrine du Buddha. Le Buddha représenté le plus souvent 
— surtout en Chine et au Japon — c’est Amitabha dans ses formes diverses, 
dont nous aurons encore & parler. 

On raconte en outre que Vasubandhu, originairement adhérent trés savant 
du systeme du Hinaydna, s’est refusé aux doctrines de son frére, mais que, 
layant rencontré lui-méme, il s’est converti et quil a étudié et répandu avec 
zele le systeme du Mahayana. Ji est venu aussi dans le Népal et y a pro- 
pagé la doctrine du Mahayana. Mentionnons encore une remarque intéressante 
de Tarandtha, que des disciples de Vasubandhu ont répandu le systéme du 
Mahéyana dans Jes «pays 4 lest des Indes, nommés Koki»: en effet, nous 
trouvons dans le buddhisme de I'Indochine, qui n‘appartient qu’a lEglise du 
Sud, c’est-a-dire au Hinaydna, des éléments mahaydnaiques, surtout dans l'art 
plastique. Il sera done permis de joindre ce fait 4 la note de Taranatha. De 
ses nombreux ouvrages un petit texte intéressant, Gathasamgraha, a été tra- 
duit du tibétain en allemand. 

Vasubandhu est le dernier des représentants principaux de l'école du 
Mahayana. Ajoutons cependant encore les Arhats (en tibétain: dGra-hbéom-pa) 
qui, au nombre de seize (dix-sept ou dix-huit), occupent un rang supérieur sous 
le nom de Sthaviras*® (en tibétain: gNas-brtan) «les sénicurs», et qui sont 
souvent représentés sur des images. IIs sont Jes plus illustres d'un groupe entier 
de cing cents Arhats. Les détails de leur vie sont malheureusement peu connus 
jusqu’ici. Les Sthaviras que nous voyons dans la fig. 3 4 cété du Buddha et de 
ses disciples favoris Cériputra et Maudgalydyana, sont outre Dharmatrata ou 
Dharmatala, que nous avons déjé nommé, les suivants (les noms indiens sont 
en partie des reconstructions de Schiefner, basées sur des inscriptions chinoises): 

1° Angaja ou Agnija?, en tibétain: Yan-lag-’byuh, Me-skyes. I] se 
rendit en missionnaire dans Jes montagnes de Te-se (en mNa-ris, Tibet); len- 
censoir et l’éventoir sont ses emblémes. 

2° Ajita, en tibétain: Ma-p‘am-pa, Mi-p‘am-pa. I] se rendit sur I'U¢ira, la 
montagne des Rishis. 1] est en train de méditer: les mains reposent dans le giron. 

3° Vanavasa (Khadiravana), en tibétain: Nags-na-gnas, Sen-lden- 
nags-pa. Il réside & Cravasti et dans la grotte de Saptaparna (?). Son embleme 
est un éventoir. 

4° Kalika, en tibétain: Dus-ldan ou Nag-po. Il se rend en missionnaire 
4 Tamradvipa. On le reconnait & deux pendeloques dor qu'il tient entre les 
mains (V. fig. 3, figures du milieu 1—4). 
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5° Vajriputra, Carana Vatsaputra, en tibétain: rDo-rje moi-bu; il va 
& Simhaladvipa (Ceylan). On le reconnait a la main droite élevée et 4 l’éven- 
toir baissé dans la gauche. 

6° Bhadra, en tibétain: bZan-po. 1] va en missionnaire & Yamuna- 
dvipa. Son embléme est un livre dans la main gauche, la droite est élevée 
en enseignant. 

7? Kanakavatsa ou Gopala, en tibétain: gSer-beu, gLan-po-skyon. Il 
se rend sur la montagne «meilew safran» en Kashmir. Le lasso est son 
embléeme. 

8° Kanakabharadvaja, en tibétain: Bhara-dhva-dsa gser-éan. I] va 
& Aparagodina. Facile & reconnaitre par sa pose méditative: les deux mains 
au giron. 








Fig. 29. Un Mahasiddha. 


En tibétain: Grub-d‘en. 


La dénomination originale (par un Lama mongol) Pappello rnal-’byor-pa; la traduction tibétaine du 
sanscrit l'appello: Yogi, «adhérent de Yoga, ascéte, magicien» sans explication détaillée. 


D’aprés un bronze de la collection du Prince Oukhtomsky. 


9° Vakula, en tibétain: Ba-ku-la ou Sre-mon. Il va & Uttarakuru. Son 
embléme est un rat vomissant un bijou. 

10° Rahula, en tibétain: sGra-can-‘dsin. J] va 4 Priyafigudvipa. Son 
embléme est une couronne. 

11° Caidapanthaka, en tibétain: Lam-p‘ran-bstan. Il va au mont 
Gridhrakita en Magadha. II est assis en méditation. 

12° Pindolabharadvaja, en tibétain: Bha-ra-dhva-dsa bsod-snjoms-len. 
I] se rend & Ptirvavideha. Emblémes: Ja sébile et un livre. 

13° Panthaka, en tibétain: Lam-bstan. Il s’éléve au ciel des «trente- 
trois» dieux. I] explique la doctrine au moyen de son livre. 
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Fig. 30. rJe-bisun K‘ol-po-dga, un des Mahasiddhas. 


Au-dessus de Ini Tai-lo-pa, autre Mahfsiddha. Sur le devant des Mahométans dansant et deux Hindous 
travaillant A un concasseur. Le teint de la figure du milieu est bran elair, celui de TaYi-lo-pa est brun 
foncé. Les vétements sont blancs. 


14° Nagasena, en tibétain: kLui-sde. I] va sur la montagne d’Uru- 
munda pres de Rajagriha. Ses emblémes sont un vase d'eau et le baton 
Khakkhara, en tibélain ’Kar-gsil. 

15° Gopa, Gopaka, en tibétain sBed-byed. LH va sur le mont Bi-hu. 
Son embléme est un livre, qwil tient entre les deux mains. 

16° Le nom indien est inconnu, le nom tibétain est Mi-p‘yed. II se rend 
aux monts Himalaya. Son embléme est un petit Stapa dun Bodhisatva, qu'il 
tient & la main. 

(Dans la fig. 3, les n°* 5—16 sont représentés d’en haut en ordre corre- 
spondant sur les feuilles latérales; ce n’est que dans la seconde rangée du 
cété gauche qu'une inversion a eu lieu, de sorte que les deux Bharadvajas 
sont placés l'un au-dessous de l'autre.) 

Le 17° Arhat, cest Dharmatrata et le 18® et en méme temps lc repré- 
sentant de l’école du Mahayana, c’est le nommé «Buddha gros-ventre», 
Hva-shan, moine a ventre gros, entouré d’enfants, qui est omis dans la fig. 3 
probablement pour des raisons de secte. 

Avant de terminer cette esquisse de la premiére période du buddhisme 
du Nord, il faut mentionner encore une série de 84 saints, qui jJouent un grand 
role dans la mythologie du lamaisme. Quant a leurs biographies, nous en 
connaissons j’usqu’a présent peu de chose: des extraits dans les appendices 
de Wassiljew au Taranatha et quelques remarques isolées de cet historiographe 
tibétain lui-méme, voila tout ce qui est & notre disposition. 

Ce sont les nommés Mahasiddhas, en tibétain: Grub-é‘en, dont l'acti- 
vité commence au début du Mahayana et dure jusqu’au 13° siécle. Saraha ou 
Rahulabhadra, maitre de Nagarjuna (et celui-ci lui-méme) leur appartient déja 
et nous pourrions bien soutenir que le développement essentiel du systéme 
des Tantras, cest-a-dire de la magie, peut étre désigné comme leur cuvre. 
La rédaction détaillée de leurs biographies et des ouvrages qu’on leur attribue 
serait d’un grand profit pour l'histoire de cette période la plus dégénérée du 
buddhisme. 

Leurs noms étranges, non-indiens, originaires d’en dchors des Indes sont 
@autant plus intéressants, que Ja plupart de ces saints ont vécu dans Jes Indes. 
Des noms tels que Bir-va-pa, Na-ro-pa ou Na-ro-ta-pa, Lui-pa, Di-bhi-pa, Ka- 
so-ri-pa, & cdté desquels nous trouvons des noms sanscritisés, indiquent une 
période encore parfaitement inconnue du développement du buddhisme du Nord. 
Nous ny perdrons done pas notre temps; mentionnons sculement quils sont 
représentés dans des images et dans des bronzes en mise et attitude d'ascétes 
indiens, Comme ces ascétes, ils sont en général parfaitement nus, abstraction 
faite d'un langouti, us ont Jes cheveux noués sur le sommet a une élévation 
en forme de tour (sanscrit: jata, tibétain: léan-lo); Jes pieds mis sous le corps 
sont liés généralement par une ceinture, telle que Jes ascétes brdhmaniques 
Yemploient de nos jours encore. 

Leurs attributs varient; Saraha tient p. e. une fléche (sanserit: cara) 
entre ses mains, Drilbu-pa une cloche dans la main gauche, un petit tambour 
(sanscrit: damaru, en tibétain: ¢an-te; Ganh-teu) dans Ja main droite, Lui-pa 
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dévore des entrailles de poissons, Lalitavajra, Nag-po spyod-pa, Dsa-wa-ri-pa 
fiennent une coupe formée d'un crane humain (sanscrit: kapala, en tibétain: Cod- 
pa) remplie de sang, Dombhi-pa et Na-ro-pa un tambour et une coupe de 
crane, (a-va-ri-pa une ceinture de plumes de paon, qui représente cependant 
une transformation d'un vieux vétement de feuilles propre @ la tribu dex Cavaras 
(Sauras) (le mot sanscrit «parna» désigne aussi bien «feuille» que «plume »). 
I] est en outre armé d'un arc ete. K‘ol-po-dga, représenté dans Ja fig. 30. est 
un peu différent; des derviches mahométans dansent devant Jui, tandis que 
nous voyons sur le devant le saint, qui était de basse extraction, moudre, cn 
ouvrier, de la farine de brique au moyen d’un concasseur. C'est pourquoi je 
soupconne qu'il est identique a Siddha Tenki, 
mentionné par Taranatha; car un tel con- 
casseur est appelé en hindi «dhenki» ou 
«dhenka»9’. Le bronze représenté dans la 
fig. 29 est de méme un Siddha, mais il est 
impossible de le nommer exactement. 

Liavénement de noms hindis, tels que 
Tenki, nous raméne a une période ow le 
sanscrit et les dialectes de Prakrit, qui sen 
étaient formés, étaient déja brouillés et ot 
des formations nouvelles, comme le Hindi 
(ou mieux Hindoui) débutérent. L'avénement 
de noms parfaitement étrangers, dont nous 
avons déja parlé plus haut, gagne encore 
en intérét par Jes considérations suivantes, 
bien qu'il soit impossible en ce moment d’en 
déduire des relations directes. 

Nous savons par les nouvelles des pé- : af 
lerins buddhiques que dans les premiers ,, je L 

5 : rJe- 8-™rags; en mongol: 

siécles aprés J.-C. le Tourkestan (Borazan, Dis rmekri dt, *, 
Khotan etc.) était buddhique, nous savons aise eougs: Cone, vallian et snus Tonge’ sit. 
en outre que dans l'empire des Indoscythes 
— les Indoscythes connaissaient peut-étre le buddhisme déja dans leur patrie 
— un alliage inextricable des peuples différents avait eu lieu; nous savons 
encore que la Perse orientale était gagnée en partie au buddhisme — le baton 
magique (vajra), conservé de nos jours encore au couvent de Se-ra pres de 
Lha-sa est p. e. d'origine perse. I] faut mentionner ici a la fois les célebres 
découvertes des Russes au Turfan (Takla Makan) et celles de Sven Hedin a 
Borazan. En outre les systémes plus jeunes attirent l’attention sur Jes pays 
situés au nord-ouest des Indes, surtout quant & l'augmentation démesurée de 
la littérature magique (Tantras). 

Je ne puis donner ici que des esquisses, parce que le tout est encore 
en train de naitre et que de nouvelles découvertes pourraient apporter de nou- 
velles surprises. Mais deux choses indispensables pour notre catalogue doivent 





étre mentionnées ici: 


1e Le fait, qu'on a trouvé dans les antres du Turfan des fragments 
d'écrits buddhiques en Jangue turque ancienne et dans une écriture dérivée 
de l’écriture syriaque avec des commentaires sanscrits. Nous verrons plus 
tard que les Mongols ont adopté cette écriture. 

2° L'indication que le dernier systeme du buddhisme, le Kalacakra, en 
tibétain: Dus-kyi’k‘or-lo, est originaire du royaume de Zambhala. Mais ce 
royaume de Zambhala peut étre localisé, malgré ses vétements mythiques, sur 
le Jaxarte?*. On dit que Je Kulika (en tibétain: Rigs-ldan) — c’est le titre des 
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Fig. 32. he saint Acirya Abhay&karagupta. 


En tibétain: Slob-dpon ?Jigs-med ?byuh-gnas; en mongol: Abiakara. 


Dans des tabloaux: tciut rouge brunitre, dessous de pourpre 2 revers jaunes. Lo bonnet et le pallium sont rouge 
vif. T’auréole est gris clair, la couronne de rayons qui ontoure la figure entiére est bleu clair. 


princes de Zambhala —- Sucandra (non Somabhadra, en tibétain: Zla-bzan) 
Ta regu du Buddha a Dhanyakataka (Orissa) d’une maniére merveilleuse, et 
que, retourné, il a composé en 965 aprés J.-C. le Kélacakramtlatantra. 

Nous avons aussi Ja tradition que le calendrier, qui est & présent en 
vigueur au Tibet est originaire de Zambhala. Le principe fondamental du 
systéme, dont la propagation est aussi attribuée a un Siddha Pito, semble étre 
la doctrine prononcée que tous Jes Buddhas naissent dun Buddha _primitif, 
Adibuddha: c'est donc une espéce de monothéisme. Le systéme appartient 
au 11° siécle et n’a pas été adopté généralement. 

Je sais par lexamen de quelques textes de Kélacakra, que l'extérieur de 
ce systéme est complétement vishnutiste. Aussi trouvons-nous mentionné 
expressément les Avatéres de Vishnu et surtout Kalki, le dernier Avatara de 
Vishnu, 4 cété de la mention de Vislim et de son fondateur Mahomet (sanscrit: 


Madhumati, en tibétain: sBran-rtsi blos-gros).. Le Siddha Te-lo-pa (ou bien 
Tai-lo-pa, Ti-li-pa, Tilipa) représenté (fig. 30) au-dessus de K‘ol-po-dga, est 
censé étre ladversaire principal de Vislim. 

Il faut mentionner encore comme contemporain des Siddhas — dont la 
moitié du reste parait seulement plus tard — un saint qui fait la gloire de 
Vécole du Mahayana: cest Dharmakirti® (fig. 31). Il a été, & ce que Yon 
rapporte, un contemporain du roi tibétain Sron-tsan-sgam-po (629—650 apres 
J.-C.) et on raconte expressément que jusqu’a sa mort la doctrine du Buddha 
«a lui comme le soleil», mais que dés ce temps elle a perdu de son éclat. I] était 
originaire des Indes méridionales et comptait parmi les patriarches de Nalanda; 
nous savons en outre qu il a été lauteur de nombreux ouvrages philosophiques 
et dialectiques. II termine lécole du Mahayana. I] était un combattant vigou- 
reux contre les Brahmanas. Le Siddha Tenki passe pour son maitre. 

Abhayadkara ou Abhaydkaragupta*® enfin (en tibétain: “Jigs-med- 
*byun-gnas) (fig. 32), a été au contraire un combattant aussi vigoureux contre 
Yislim pénétrant dans les Indes. J] naquit au 9° siécle prés de Gaur (au 
Bengale) d'une famille brahmanique et fut estimé méme par les Gravakas (secta- 
teurs du Hinayana), comme connaisseur excellent du Vinaya. La délivrance 
d'un grand nombre de prisonniers quun roi de basse extraction (roi de Can- 
dala) voulait faire sacrifier, est son exploit le plus connu. On dit qu'un 
immense serpent s’est élevé au-dessus de sa téte, lorsquil pria pour ces mal- 
heureux en présence du roi. De crainte de ce monstre le roi affranchit les 
prisonniers. 

Il a combattu contre ]'armée des Turushkas, c’est-a-dire des Mahométans, 
en forme d'un Garuda. I] a résidé & Otantapuri prés de Nalanda. Les plus 
importantes de ses ceuvres sont les commentaires du Vinaya et des Tantras. 
Parmi ces derniers c'est avant tout le Saddhanasdgara qui est remarquable et 
peut-étre trés important pour I’étude des Tantras, parce qu il contient toutes 
les formules pour la dénomination des différentes divinités, et en second lieu 
la Vajramala, qui décrit toutes les sphéres magiques. 


2. LES SAINTS DE LA PREMIERE PERIODE DU BUDDHISME AU TIBET. 


Adore-woi, 0 roi, car sans pére et sans 
mére je suis né d'un lotus, un Buddha autogéne. 
Ta-'e-sun. 


L’histoire légendaire des premiers rois du Tibet raconte que sous le roi 
Lha-t‘o-t°o-ri quatre objets miraculeux sont tombés du ciel sur Ja terrasse 
du palais royal: un stapa dor (en tibétain: mé‘od-rten), une chasse avec un 
joyau merveilleux (cintamani, en tibétain: yid-nor ou yid-b2i nor-bu, en mongol: 
sétkil khangghaktsi érdéni), deux mains jointes et le livre Za-ma-tog (en sans- 
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crit; karanda). Lha-t'o-t'o-ri ne comprenant pas la signification de ces objets 
et une voix déclarant du haut du ciel, qu'on comprendrait Pusage de ces ob- 
jets sous le cinquiéme successeur du roi, il les fit garder dans son trésor. 

Le successeur de Lha-t'o-t‘o-ri sur Je tréne du Tibet était Sron-btsan- 
seam-po (fig. 33), qui prit en 629 les rénes du gouvernement. Nous avons 
mentionné quil a envoyé T‘on-mi sambhota dans Jes Indes, chercher des livres 
et des images et quil a fait créer un alphabet pour la langue de son pays 
(apres Yalphabet indien, tel quwil était alors en usage (l’écriture nommée 
«Vartulan). L’ancienne capitale du pays avait été a Yar-lun; lui, il construisit 
sa capitale la ot de nos jours Lha-sa est situé et il transféra le siége du gou- 
vernement au Tibet central (en tibétain: dBus). On dit que dans son quvre 
de ja civilisation de son pays @ lindienne et a la buddhique, ses deux épouses, 
Tune fille du roi du Népal, lautre princesse chinoise quwil avait gagnée par 
une guerre victorieuse, l’ont assisté. ‘Toutes les deux passent pour des incar- 
nations de la déesse Tara (en tibétain: sGrol-ma, en mongol: Dara eke). La 
princesse chinoise a apporté de sa patrie une statue célébre de santal, repré- 
sentant Cakyamuni; les couvents de bLa-bran et de Ra-mo-¢‘e prés de Lha-sa 
furent construits malgre la résistance des démons hostiles au buddhisme, qui 
avaient joui jusqu'alors d'un culte dans le pays. Le roi a atteint un age trés 
avancé et son ame, de méme que celles de ses épouses, ont, d’aprés la légende, 
pris domicile dans une vieille statue de Bodhisatva Avalokitegvara, qu’on montre 
aujourd’hui encore @ Lha-sa. 

Sous ses successeurs immédiats, le buddhisme n’a pas fait, & ce quil 
semble, de progrés remarquables aprés son premier essor; ce n'est qu’environ 
soixante ans plus tard quil s‘est établi plus solidement dans Je pays. 

Comme fondateur du buddhisme au Tibet, de ce mélange curieux de 
buddhisme indien avec de riches ingrédients de Vécole des Tantras et de 
vieux éléments indigénes, il faut regarder un personnage qui ne nous est. pas 
méme connu de son nom original et qui, abstraction faite des adhérents de 
sa secte peu considérable, est rarement mentionné dans I’Kelise réformée 
régnante aujourd hui. 

Nous avons mentionné ci-dessus que le pays d’Udyana commence & jouer 
un réle important dans Vhistoire du buddhisme dans les premiers siécles aprés 
J.-C.; ajoutons tout de suite quil est, comme le Kashmir avoisiné, le pays 
classique de Ja magie et de la sorcellerie: il passe directement pour le pays 
favori des Dakinis. 

Cest de ce pays que Je saint, qui est connu de ses adhérents sous le 
nom du «grand maitre (Mahacarya, Mahdguru) né du lotus?! (Padma- 
sambhava)» ou briévement «maitre» (Guru) est natif (fig. 34 et 35). Au Tibet 
il parait cependant aussi souvent sous le nom de sa patrie, & savoir comme 
«Yhomme d@’Udyana» (en tibétain: U-rgyan-pa, O-rgyan-pa ou U-reyan Pad-ma). 
Le milieu qui a influencé — a en croire les légendes — son développement, 
présente maintes singularités. Le seul costume étrange du saint, auquel il a 
donné le nom (Za-hor-ma, d'une localité Za-hor, qui est souvent mentionnée 
dans ses légendes) nous frappe. En outre une nouvelle maniére de rassembler 
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Fig. 33. Le «roi de Ja loi» Sron-bisan-sgam-po du Tibet. 
En tibétain: CSos-reyal; en sangerit: dharmaraja; en mongol: Vanguete Téakravarti (= maitre du monde) Khachan 
Sron-htsan-sgam-bo. 

Avec javelot et lasso (en sangerit: paga, en tibétain: Zags). sur le front oeit de la sagesse (en tibétain: fes-rab 
spyan), A caté de lui Tra (en tibétain: sGrol-ma, cn mongol; Dara éké) avec un vase d'eau bénite (en sanserit: 
mangaulakaliga, en tibétain: rnam-rygyal bum-pa) dang la main gauche, 

Sur VTenveloppe de cette a@uvre-ci, Je wroi de Ja loi» et Ja Tara blanche euvnt représentés avec les couleurs 
rituelles exactes, Quant a Tara, v. p. 146. 
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des livres mystiques, inconnus et incompris jusqwalors, commence sous lui; 
c'est la recherche de telles découvertes dans des grottes ott les nommeés tré- 
sors (en tibétain: gler) de divinités — des Dakinis surtout — furent déposés 
(apres son arrangement et selon sa volonteé. 

Nous avons mentionné que le fondateur du systeme du Mahayana, Nagiar- 
juna, a regu des Nagas son wuvre la plus singuliére, la Prajhdparamita, et que 
Aryadeva est allé chercher sa doctrine mystique, le commencement des ‘lantras, 
du Buddha futur, de Bodhisatva Maitreya, qui était alors au ciel Tushita; nous 
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Fig. 34. Mahacirya Padmasambhava. 


En tibétain: Slob-dpon Pad-ma >byuh-ynas; en mongol: yeké tarnitsi Badma Sambhava baksi. 





Il est assis sur un lotus (Padma). Ses emblémes ordinaires sont: dans Ja main droite un foudre (vajra), 

dans la main gauche une coupe de crane (kapdla), coutre Je bras gauche est incliné le trident, dont la 

partie inférieure est un khatvanga: vase @ambroisie au-dessus d’an foudre de la forme Wune croix, au- 
dessus la téte dun entant, dun homme et un crane. 


Dans des tableaux peints, le costume cst rouge (brunatre), le bonnet de méme., 


savons en outre qu'on s'est procuré dautres livres par l'exorcisme de diverses 
divinités. Padmasambhava recut les siens des Dikinis dans une langue étran- 
gere et inconnue et les cacha dans des antres jusqu’au temps ot on les com- 
prendrait. Cette mention d'une langue inconnue est surtout intéressante par le 
fait que parmi les titres de ses livres de légendes nous trouvons des titres 
curieux et incompréhensibles, qui ne s‘accordent pas avec les titres tibétains 
donnés comme traduction et qu’en outre une grande @uvre appartenant a son 
école a un titre «en langue Bru-Za» dont létymologie est encore absolument 
obscure. Méme Jécriture des traductions tibétaines de ses ouvrages et, qui 
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plus est, de livres qui traitent de lui, présente des singularilés; peut-étre ces 
bagatelles feront justement trouver la source doit elles découlent. Je ne men- 
tionne que le signe de séparation 2 qui sy trouve et qui est différent§ du 
tibétain ordinaire. 

L'aversion des sectes dominantes pour sa personne repose d'un cété sur 
le fait que Padmasambhava a soutenu qui) ¢tait plus grand magicien que Gau- 

, « ‘tg A das rs ea ah pieg weds 1 

tama Buddha, de Yautre cété sur Ja circonstance que beaucoup de chercheurs 
de trésors imposteurs ont détracté son autorité, en produisant des livres dé- 
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Fig. 385. Mahadcarya Padmasambhaya, 


De da collection du Prince Oukhtomsky. Te trident manqae, 


posés par Padmasambhava et en répandant des doctrines vraiment dégoutantes. 
Il semble que ce soient essentiellement trois choses qui ont provoqué ce refus: 
@abord Tessai de fonder une propre religion: ensuite Fappréciation exagérée 
de la littérature de magie avec ses plus laides dégénérations et enfin Ja sin- 
gularité, I'étrangeté du personnage entier et de son école. 

Quant a ses doctrines, nous en savons peu de chose. On parle de trois 
groupes de sa doctrine: A-ti-yoga, Spyi-ti-yoga et Yan-ti-yoga et on Je de- 
signe comme alchimiste, comme préparateur de philtres et comme maitre de toute 
espece de magie: c'est méme justement cet art qui l'a engagé i aller au Tibet. 

Le Pad-ma-t‘an-yig, livre volumineux, existant en rédactions différentes, 
qui contient sa biographie écrite en partie en vers, en partic en prose, et qui 
4 
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peut bien étre appelé une ceuvre populaire beaucoup Jue, raconte dans deux 
parties principales et dans le style des récits semblables traitant d’autres saints, 
dans la premiére partie sa naissance merveilleuse, sa résolution de renoncer au 
monde, ses aventureuses expéditions de conversion, dans lesquelles il ren- 
contre toujours les cing Dakinis, ses énergies féminines mystiques, qui lui 
donnent des sacres (abhisheka) et des doctrines ésotériques, et dans la seconde 
partie son expédition au Tibet. 

Quant aux matiéres traitées dans la premiére partie, la disposition, qui 
sert de modéle 4 presque tous les livres de légendes et qui se répéte dans le 
notre — & cédté des détails les plus intéressants — jusqu’au dégout, est & peu 
prés la suivante: un étre qui, par amour de la créature animée, est résolu a 





Fig. 36. Le bijou Cintamani, porté d’un cheval. 


Sous cette forme la figure appartient & un groupe enticr Wobjets précieux, qui servent ordinairement de 

décoration dautels. Ils sont généralement en bronze précieux émaillé et doré, mais il y a aussi dea 

tableaux. Ce sont les nommés csapta ratnainiv, les sept joyaux: la rone (cakra), le bijou (cintdmani), la 

reine (stri), le ministre (mantri), ’éléphant (hasti), le cheval (agva); le général (sendpati). Ici agva (le cheval), 
désigné par un cint&mani sur le dos, est tiré dun tel groupe. 


V. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient, 


Pour les noms tibétains et mongols v. les mots sanscrits dans le glossaire, 


un bienfait extraordinaire — généralement un étre régénéré d'une maniére 
miraculeuse — parcourt des pays et des peuples étrangers, vaine tous les 


obstacles possibles que la magie et des ennemis acharnés de la vérité ont 
semés sur son chemin: des armées de démons, des cimetiéres, des enfers et 
toute sorte de mirage, pour gagner par son amour surnaturel, par une parole 
magique (dharani), par son dévouement, bref, par l'exercice de toutes les vertus 
surhumaines, son prix, une Dakini et sa bénédiction, sa doctrine ésotérique, 
et pour atteindre son but par Ja copulation avec elle: modéle qui vit de nos 
jours encore dans nos contes! 

Traitons plus exactement les détails du livre de Iégendes de Padma. 
Cest un livre de tendance, il est vrai, et orné plus ou moins d'éléments 
postérieurs, mais ses lignes fondamentales sont typiques. 
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Le livre commence par la description du paradis d'Amitabha. Padma- 
sambhava est un fils spirituel d'Amitabha pour la conversion du Tibet. 

Ml nait d’un lotus comme fils d’Indrabhiati, roi aveugle et sans enfants. 
Le roi a épuisé son trésor a force de faire des auménes démesurées, Pour |e 
rétablir, il va chercher dans une ile éloignée le joyau magique nommé Cintamani, 
qui satisfait tout désir. 

Padmasambhava est élevé comme fils du roi; il surpasse tous SCS Camure- 
des et est marié 4 une princesse de Simhala (Ceylan). Une voix surhumaine 
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Fig. 37. Le grand traducteur Crikita. 
En tibétain: Ka-ba dpal-brtsegs; en mongol: Tsok dzali dabkhourlaksan. 


S'i oat coloré: teint blanc, vétement de dessous rouge fone, pallium rouge vif, gilet gris bleudtre; Vauréole 
est gris clair, la gloire qui l’entoure est bleu clair. 


lengage, lui qui est entouré de toutes Jes pompes et de toutes les richesses 
de la terre, de renoncer au monde; on veut !'empécher de sen aller. Mais il 
tue par un Vajra (foudre), dansant nu comme un Yogi sur le balcon du palais, 
des sujets du roi. Les ministres, dans le conseil desquels ses ennemis, les 
hérétiques (tirthika), ont la majorité, le condamnent au supplice du pal. Mais 
comme il prouve que les tués ont mérité Jeur punition par des actions mauvaises 
dans des existences antérieures, on se contente de Je bannir. Des Dakinis 
et des Jinnes (en tibétain: gyin) aménent par lair Je cheval merveilleux 


«Valahaka », qui lemmeéne. 
4° 
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Nl médite alors sur huit cimetiéres, ot il regoit des forces surnaturelles par 
des conjurations et des sacres de diverses Dakinis, parcourt ensuite tous les pays 
et étudie toutes les sciences, l'astrologie, lalchimie, tous les Yanas (Mahayana, 
Hinayana, Tantras) et toutes les langues, «quoique, étant un Buddha parfait, 
il sit tout, feignant pourtant de ne savoir rien». Il convertit enfin Ja prin- 
cesse Mandarava, incarnation dune Dakini, qui Paccompagne désormais sous 
toute forme, tantét humaine avec une téte de chat, tantét sous d'autres déguise- 
ments. Il développe son systeme & Gaya, ce méme endroit oh Gautama avait 
séjourné jadis. 

Le texte continue alors: «Aux pieds du 
,tréne aux lions’ (simhasana) du saint maitre 
il développa, d’aprés l Atiyogasttra, le disque 
luisant de la sainteté (aryamandala), dont le 
nom correspond au sens, le disque brillant du 
symbole du Spyi-ti-yoga, le disque du soleil 
et de la lune du Yan-ti-yoga, et, pénétrant 
ainsi dans le cceur de la cognition parfaite 
(Samyaksambodhi), qui comprend tous les 
Yanas (Hinaydna, Mahayana, Tantras), le 
corps du saint difflua au ciel: il fut clair 
a ees er comme le ciel. Voila une apparition mira- 
7 are | culeuse qui remplit le ciel, son corps se trans- 

formant en un grand nombre de nuages irisés.» 


Ay 4 Il se résout alors & convertir, par des 
2 ff 





métamorphoses magiques, les peuples des 
Indes, selon leur disposition naturelle. Par- 


e tant d’Udyana, quil se propose de convertir 
Fig. 38. Le saint maitre Atica, en dernier lieu, il pense aux pays limitrophes. 
___-Dipatikaragrijidna, «A Test de Dhanakoga (lieu de naissance de 
En tibétain: Jo-bo-rjo dPal-lIdan A-ti- sa; Fe ‘ wos 7 7 
mongol: Djow Adhiga, Padma en Udydna) était situé le pays de 
Si Pimage est peinte: teint blanc, vétement ao A A 
de dessous rouge foncé, pallium’ rouge vif, Jambumaledvipa, au sud Parbatadvipa, au 


bonnet rouge vif. A coté de la figure une : : A Al 
grande lampe dor; auréole grise, couronne de sud - est Rishidvipa, au sud - ouest Raksha- 
rayons bleue. Les mains sont cn dharmaca- 


kramudra. sadvipa, au nord-ouest Vayudevadvipa, au 

nord-est le Dvipa des démons, a Touest 

Kapitadvipa, au nord Kagakamaladvipa. Voila (Udydna y compris) Jes «neuf 
pays». Regardons de plus prés d’abord le pays de Jambumale. Nous y 
trouvons environ seize millions de villes et au milieu du pays Yarbre nommé 
Jambuvriksha; il est comme lT'axe du Jambudvipa méridional; sa hauteur 
est de quatre mille «tours»; il est tres étendu; il a seize grandes branches, 
le nombre des petites dépasse toute imagination, ses feuilles sont molles comme 
la soie la plus fine et dun gris rougedtre. La fleur brille comme Tor. Le 
fruit a des centiers de doux noyaux de la grandeur d'un ceuf d’oie et de différents 
gotits trés agréables; il chasse toutes les maladies; son jus est jaune et découle 
comme le beurre fondu (ghrita). Le pays est appelé Jambudvipa, parece que, 
si un vent souffle, on entend Ie son qGambu». Le peuple qui y habite, vit de 
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arbre. Un Deva étant leur roi, la dynastie de Jayaja y régne. Comme ils 
(rouvent du plaisir aux huit Mayasdtras et au Dharma qui sen est développé, 
Padmasambhava, venu chez cux et y ayant séjourné longtemps, tourna la roue 
du Dharma du Vajraydnamilatantramayajala, eut un grand succés et gagna 
un nombre immense de converlis 4 Ja religion. Au sud, dans le pays de 
Parbatadvipa, i] y avait seize millions de villes. Le peuple y consumait de Ja 
viande et préférait surtout le gibier & toute autre nourriture, Yama y est 
tout-puissant; Ja tribu des Tinagris y fournit les roix. Coux-ci ayant une pré- 
dilection pour le Dharma du «Mafjugri noir», Padma. le Guru, venu dans leur 
pays leur tourna avec succés la roue de Mafijugri bénin et terrible. Puis il 





Fig. 39. rJe-bisun Mi-la-ras-pa. 


En mongol: Bogda Milararba, Mila; prononciation vulgaire: Bogdo Milaraiba. 
Liimage A gauche apres une sculpture en ivoire de la collection du Prince Oukhtomsky. 


alla & Youest, dans Je pays de Nigapotadvipa (nommé ci-dessus «Wapitand: i 
y avait dix millions de grandes villes et aussi une forét avec des fleurs diverses, 
des lotus p. e. ete.: @est pourquoi le peuple se nourrissait de fleurs. Le Naga 
avait la puissance; Jes roix se recrutaient dans Ja tribu du Dharmalakoga. Is 
avaient une prédilection pour Ja doctrine de Padma (-pami) bénin et ternble. 
Le Guru Padmasambhava, venu dans ce pays. Jeur tourna avec succés Ja roue 
de la doctrine dAvalokiteevara bénin et terrible. Puis il alla dans Je pays 
de Kagakamaladvipa situé vers Je nord. Dans ce pays il y avait vingt-six millions 
de villes et un grand nombre de grands et de petits étangs et de lacs, de 
sorte que le peuple se nourrissait de perles. Le Yaksha y avait Ja puissance, 
Je roi était de la tribu de Candrapéla. Ils étaient adhérents de la religion de 
Brihaspati; Padma leur tourna done avec grand succés Ja roue de Tauguste 
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Brihaspatigotra. Voila les pays barbares sur la frontiére d’Udydna.  Puis il 
alla vers le sud-est, dans le pays des Rishis. La population de ce pays se 
nourrit de la viande de chévres, de yaks etc. IJ]s sont soumis au dieu Agni; 
les rois étaient de Ja race de Ma-ru-tse; Padma leur tourna avec grand succés 
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Fig. 40. Mahdpandita Anandadhvajagribhadra, nommeé ordinairement Sa-skya pandita 
(1181—1252 apres J.-C.). 


En tibétain: Sa-skya pan-‘en Kun-dga rgyal-mts‘an dpal-bzan-po ou Jam-mgon Kun-dyga rgyal-mta ‘an; 
en mongol: Saskia Pandita; prononciation vulgaire: Chakia Bandida. 


Dans des tableaux: teint blanc, vétement de dessous rouge foncé, pallium rouge vif, bonnet rouge brodé 
en or. Le trono cst dor et couvert d'un tapis rouge, brodé on or. 


la roue des exhortations de la Matrika, parce que la Matrik&é jouit dans ce 
pays d’Udyana d’un culte divin. Ensuite il se rendit au sud-ouest, dans le 
pays des Rakshasas. La population s’y nourrit de trois espéces de viande: de 
la viande d’homme, de cheval et de chien. Satyaghna était leur dieu, Daga- 
kantha de Lanka leur roi. [ls adorent Vishnu; Padma leur tourna la ,roue 
du temps’ (Kalacakra) de la conversion de Vishnu et y réussit bien. II alla 
ensuite au nord-ouest 4 Vayudevadvipa; le peuple s'y nourrit de la viande et 
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du sang détres différents. Vayu y est tout-puissant; leur roi est de la race 
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des Tirthikas. Ils vouent un culte au dieu Civa. I] tourna dans ce pays avec 
succes ]a roue de la doctrine de Lokapdjastotra, Puis il alla au nord-ext, dans 
le pays des lutins; les habitants de ce pays gagnent leur nourriture en privant 
la vie d’étres de la tribu des Gandharvas; Ganeca est leur dieu; leur roi sappelle 
Meghanada (en tibélain: sPrin-gyi sgrog [ou sgrol?|). Dans ce pays il tourna 
la roue de Ja doctrine des Dharanis» ete.  Enfin il convertit. Je pays des 
Dalinis, Udyana. 





augBNT A HN EMAA | 


 LLEG 


Fig. 41. Aryamatidhvaja. 


En tibétain: >P‘ags-pa blo-gros rgyal-mts‘an; en mongol: Bogda Bantsin Soumati Dharma Dhwadja. 


Dans des tableaux: vétement de dessous rouge pourpre avec des jalbots jaunes, pallium et bonnet 
Touges, brodés en or; auréole vert clair, couroune de rayons bleu clair, bardée dur. Dans de grands 
tableaux: au foud un couvent et des jurtes mongols, 


J'ai reproduit cette partie dans lorigmal, d'un cété pour donner un échan- 
tillon du style aventureux, mais encore parce que je crois que ces parties sont 
caractéristiques pour Padmasambhava. Nous reconnaissons dans ces récits 
phantastiques le stratagéme, que nous pourrions désigner de jésuitique. de 
s'adapter partout aux usages du pays et d'accepter tout systéme pour atteindre 
au moins le but principal de Ja conversion. Cet homme se prétait @ un com- 
promis avec les «démons du pays des neiges»! 

K‘ri-sron-Ide-btsan, roi du Tibet. pour accomplir T'uvre de la conver- 
sion du Tibet, avait fait venir Cantarakshita des Indes. Celui-ci lui donna le 
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conseil de faire venir au Tibet Padmasambhava, représentant le plus puissant 
du systéme des Tantras, pour supprimer Jes puissances démoniaques qui em- 
péchaicnt Ja propagation de la doctrine du Buddha. Padmasambhava, qui 
reeonnut @avance Je désir du roi, suivit Jes ambassadeurs et supprima les 
démons, parmi cux Mara — lhistorien mongol Ssanang Ssetsen nose appeler 
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Fig. 42. Mahakala, dieu tutélaire (witha), sous la forme dun Brahmana. 
En tibétain: mGon-po bram-zei gzugs-pa; en mongol: Biraman duritdi Mahakala. 


Dans des tableaux: teint chocolat clair ou brun rougedtre, cheyeux et barbe blancs. Ll porte une parure 

faite dos, une cuisse humaine sert de trompette (en tibétain: rkanh-dun); nme guirlande de tétes coupées, 

dans la main gauche un segment de crane rempli de sang, un drapeau (rouge avee des linguettes vertes), 

un rosaire de cranes et une épée Vor, Le Jangouti est jaune, le chale ext vert. Le cadavre au-dessous 
de lui est incarnat. 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 


dans son texte le nom du démon — qui voulaient lui couper Je chemin du 
‘Tibet. I] vaine les ennemis dans le pays et Jes force, sous des serments so- 
lennels, & se soumettre a la religion et & en combattre Jes ennemis. 

Assis sur wne croix composée de deux foudres, i] consacra un lieu, ott il batit 
le coavent de bSam-yas (Sam-ye). bSam-yas glin ou, avec son plein titre, bSam- 
yas migyur lhun-gyis grub-pai tsug-lag-k‘an, C'école impérissable corporifiée 
par un charme» (& 29° 20’ de latitude nord, 91° 26’ de longitude orientale de 
Greenwich, @ une hauteur de 11430 pieds anglais, 35 milles anglais de Lha-sa et 
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& peu prés 2 milles anglais de la rive septentrionale du fleuve de Ya-ru-tsah-po) 
construit vers 770 aprés J.-C., d@aprés Je modéle du temple Otantapuri & Ma- 
gadha, est Je plus vieux couvent du Tibet, Je trésor du gouvernement, plein de 
tableaux et d’objets précieux et, suivant Je rapport de Nain Singh, dans Tan- 
cien état intact. Padmasambhava se mit aussi a la traduction des textes 
buddhiques — en premier lieu de sa propre école — et désigna comme le 
plus propre a cette ceuvre Pagur Vairocana, sous le nom duquel sont en effet 
conservées quelques ceuyres, au moins dans une rédaction du canon tibétain. 

Ayant propagé de la sorte le buddhisme sous Tassistance des moines 
indiens qui avaient causé sa vocation, i] prit congé du roi «pour aller dans le 
pays des démons occidentaux», chez lesquels il habite encore, pour leur précher 
sa doctrine. 

La traduction en Lepcha de son livre de légendes raconte ce congé 
comme i] suit: 

«Lorsquils (c’est-a-dire le roi K‘ri-sron 
et le saint) furent venus jusque ]a (a savoir a 
la frontiére du Népal), un nuage se montra au 
ciel et un arc-en-ciel, et celui-ci s'approcha. 
Et au milieu des nuages on vit un cheval; 
ce cheval portait une selle dor et d'argent: 
tremblant des oreilles il s'approcha; et quand 
il hennit, on entendit dans le hennissement: 
»Voici un tréne (une selle) Wor, un tréne 
de @Yu (jade). Le nom de ce cheval est 
Valaha, ,roi des chevaux’. Et avec lui toutes 
les Dakinis arrivérent, les corps courbés sous 





le cheval. Elles entourérent en grand nombre Fig. 43. Le dieu jaune, Ganapati, 
Padmasambhava. Alors tout le monde put voir, Vighnegvara ou Ganeca. 

. . . a En tibétain: Ts‘ogs-bdag (ser-po), Ts Sous- 
quil alla a Jeur rencontre (a travers Tair): AeA Gor eeeanouaal Totklar-olire 


: : + : : : ‘ khaghan. 
,Maintenant je men irai, mon roi et ma reine 


et vous autres adhérents, persistez tous dans Ja 


1) danse sur un rat vomissant un joyau; 
see emblémes sont: une hache (paragu). 
un trident (trigtda), une rave ef une coupe 


justice. Je veux aller dans le pays vers le denture: 


coucher du soleil, pour convertir les Rakshasis 

(en tibétain: Srin-mo). Je veux assujettir Jes sorciéres 4 Ja doctrine du 
Buddha: donne la vie éternelle & qui a T'amour. Je vous garderai a jamais. 
Maintenant je m’en vais.’ Ainsi parla-t-il et sauta vite sur le cheval. Le 
cheval ayant volé une aune vers le ciel, Je roi et sa suite Je suivirent et 
pleurérent & haute voix. Alors Padmasambhava se tourna: .Restez  tidéles 
& la religion, comme si vous étiez vis-a-vis de la mort et de maladies. Si 
yous aspirez a la paix éternelle, vouez-vous sérieusement a la religion. Mais 
maintenant i] ne vous est pas permis de me suivre, Vous me retrouverez .... 
On me cherchera sans fin. Ainsi parla-t-il et il s'envola. Le roi et sa sute 
étaient comme des poissons sur le sable.... Lorsquwils regardérent, en suivant 
le saint, ils le virent grand comme un corbeau, Jorsqwils regardérent encore, 
comme une rousserolle, la troisidme fois il égala une mouche, ensuite il devint 


DR 
trouble et vague, grand comme un couf de pou (!). Et lorsquwils regardérent 
encore une fois, is ne le virent plus. 

«Mais lorsque le roi et sa suite regardérent le lendemain matin, ils virent 
par une force divine que Padmasambhava, arrivé dans le pays des Rakshasis, 
était assis dans lombre d’un arbre Calosanthes. Ils virent aussi le cheval divin 
debout & eé6té de lui, couvert de poussiére dor. Les Rakshasis étaient impuis- 
sants & ses pieds et s’abandonnaient a la religion.» 

Le couvent de bSam-yas est, je le répéte, le premier du Tibet. Sul 
est permis de désigner le buddhisme primitif de ce pays a partir de Sron- 
isan-sgam-po comme la premiére secte du pays (rNyig-ma-pa), nous pouvons 

dire que dés lors une organisation plus solide 

eut lieu, qui a provoqué ensuite la formation 
de nouvelles sectes. Mentionnons p. e. la secte 
des U-rgyan-pas (adhérents d’U-rgyan, c’est- 
a-dire de Padmasambhava) qui existe de nos 
jours encore dans !’Himalaya et au Tibet 
i oriental. En tout cas ces vieilles sectes four- 
nissent aussi aux réformés les exorcistes (en 
tibétain: ¢‘os-skyon, en sanscrit: dharmapala), 
qui s‘occupent de magie et disent la bonne 
aventure, étant possédés en état extatique par 
de basses divinités qui ont fait le voeu (en tibé- 
tain: dam-¢an) de propager la religion et de 
dompter les démons de leurs districts. I est 
intéressant que Padmasambhava ait voué a 
bSamyas un culte singulier ainsi qu’é Mara 
(Ts‘ema-ra), dans lequel ce démon malin, qui 
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Fig. 44. 


Le mot «meungké» («éternel», ser- 
vant aussi de nom propre) 


1. cn Goriture ecarrée de >Pags-pa: MON- 


KSA; 2a. le méme mot en écriture tibstaine: 

MON-K‘A, qui servit de modéle pour 1; 

2b. MUN-K‘SE (c’est Porthographe tibd- 

taine du nom de Meungké Khaghan; 3. la 

méme expression (meungké) dans l’écriture 

basée sur DPéoriture uigurienne, qui est 
encore en usage. 


D'aprés J. J. Schmidt, Bulletin de la Classe 
des Sciences historiques de VAcadémic 
Impériale de Saint-Pétersbourg, IV, n° 81, 


tient registre de vie et de mort, prophétise. 
Mandarava, fille du roi Indrabhiti d’'Udyana 
et l'une des femmes de Padmasambhava, a 
recu de méme son culte. Elle posséde aujour- 
d’hui encore un temple au Tibet. 4? 
Parmi Jes premiers traducteurs (en tibé- 


n? 9, 130 sv. 


tain: lo-tsa-ba) nommons le Tibétain Ka-ba 
dpal-brtsegs*® (fig. 37), qui a vécu_ pro- 
bablement dans le premier tiers du 9° siécle. Outre d'autres couvres, il a traduit, 
a ce que l'on raconte, les ceuvres de Vasubandhu en tibétain. I] passe du reste 
pour l'une des naissances antérieures du nommé ICan-skya Khoutouktou de Péking. 

Des le temps de K‘ri-sron-lde-btsan on peut donner au buddhisme du 
Tibet le nom de lamaisme. Le mot de «lama» (en tibétain: bLa-ma, «su- 
perior») est un titre @honneur pour des moines complétement ordonnés, quoi- 
quil indique au fond un rang plus élevé. La désignation de Jamatsme se 
restreint & la forme de la religion telle que nous la trouvons au Tibet et en 
Mongolie et qui perd désormais le contact avec les autres adhérents de la 
doctrine du Buddha. 
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Fig. 45. Le tantricien g,Yui-ston rDo-rje dpal (Vajracri) conjure le dieu Mahakala. 


En tibétain: mGon-po, «A un visage», Zal gtig. 
La description de image v. p. 68. 
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Le deuxiéme successeur de K‘ri-sron-Ide-btsan, glan-dar-ma*, était 
ennemi de la religion du Buddha. I] outragea Pépouse incarnée de Srof-tsan- 
sgam-po, qui avait apporté la premiére image du Buddha au Tibet, en la 
nommant une Yakshini. «C’était par suite de cette image fatale, que les 
souverains du Tibet avaient la vie courte, que le pays ctait affligé de ma- 
ladies, qwil y avait des famines et des guerres. » Les savants indiens s’en- 
fuirent du Tibet, les moines indigénes furent foreés de rompre leur voeu et 
davoir ménage; les livres buddhiques furent jetés a l'eau ou brdlés, les temples 
du Buddha a Lha-sa, @Akshobhya 4 Ra-mo-é'e et le temple de bSam-yas 
furent fermés et entourés de remparts de limon, parce quwil nosait pas les 
détruire, craignant les dieux tutélaires de ces temples. Un saint le tua par 
une fléche par ordre de Gridevi, la déesse 
protectrice du pays. gLan-dar-ma est le 
dernier roi du Tibet; le gouvernement passa 
entre les mains de plusieurs princes moins 
puissants, jusqu’a ce que les lamas s’em- 
parérent partout du gouvernement. 

Apres la mort de gLan-dar-ma, quelques 
princes tibétains essayérent de nouveau 
Wappeler des Pandits indiens au Tibet. Le 
plus célébre de ceux qui se rendirent & cette 
invitation, était Jo-bo A-ti-sha (Atiga) ou 
Dipankaraeri)fiana (fig. 38).7° Appelé par 
. les ambassadeurs d'un roi tibétain de mNa- 
WM ANN HABANA ris chargés de riches présents dans le «pays 

de la glace», il y vint en 1042 aprés J.-C. 


Fig. 46. Bu-ston, historiographe et du couvent de Vikramacila, qui était alors 
représentant du Kalacakra. 





un des siéges principaux du buddhisme aux 


Quant dX la couleur de ses vétements cte., je 


nai pus de dates; mais ils sont sans doute Indes. J] vint d’abord au couvent de m'l“o- 
rouges; le bonnet et le pallium rouge vif, ie *. . oe 5 . . 
le vétement de dessous rouge foncé. ehin a mNa-ris, ou il enselgna au rol les 


Stitras et les ‘Tantras. I] était Tun des 
représentants principaux du systéme de Kadlacakra. De la il se rendit au Tibet 
central, ot il a composé un grand nombre d’ouvrages, parmi eux Je «Lam- 
sgron», la dampe du (juste) chemin». Dans un grand synode sous le succes- 
seur du roi qui Tavait appelé, auquel ont pris part tous les religieux du 
Tibet, il a constitué de nouveau la religion; on dit qwil a introduit entre autre 
la forme actuelle du calendrier et la division en périodes de soixante ans. Ce 
calendrier (en tibétain: Rab-’byua) est, dit-on, originaire du royaume de Zam- 
Dha-la. Bn 1055 1] mourut a Page de T3 ans. [1 est le fondateur de la secte 
de bKa-gdams-pa, dont son disciple Brom-ston a composé les régles. 

Dans des tableaux, Atica forme une triade avee Naedarjuna et Tson- 
k'a-pa; ces trois passent méme directement pour des cncarnations du Buddha»: 
Nagarjuna est le fondateur du Mahayana, Atica est lorganisateur du buddhisme 
au Tibet et Tson-k‘a-pa en est le réformateur. Quant & ce dernier, nous le 
connaitrons plus tard. 


eG. ae 


Un des personnages les plus intéressants de la monasticité de ancien Tibet, 
c'est le saint Mi-la ou, avec son nom et avec son titre plus complets, rJe-btsun 
Mi-la-ras-pa*®, Grub-pai dban-p'yug Mila, né en 1034 et mort en 1122 a 
C‘u-bar pres de Na-lam, sur la frontiére du Tibet et du Népal. Nous avons 
deux @uvres volumineuses qui traitent de lui, une biographie écrite en prose 
et le livre des «cent mille chants de Mi-la-ras-pa» qui est composé & demi 
en prose, & demi en vers et qui jouit dune popularité extraordinaire. 

Mi-la (fig. 39) était un moine ambulant, qui parcourait le Tibet entier, 





Fig. 47. Le réformatenr du lamaisme, fondateur de la secte des «vertucux» de l’Bgliee jaune 
qui domine maintenant, et ses disciples rGyal-ts‘ab-rje et mK‘as-grub-rje. 


En tibétain: rJe-rin-po-ee (c'est ce qui correspond A Vinscription) DLmbzan-grags-pa, en sangcrit Aryamaharatna 


Sumatikirti, nommé bTsgon-k‘a-pa, ¢n mongol: Bogda Tsonkaba; Soumati kiridi; Sain oyotow aldarsiksan; pro- 
nonciation vulgaire: Bogdo Zouugkhawa. 


tous les trois portent des dessous rouge foncé, dea pallium rouge vif et des bonnets jauner. 
Teon-k‘a-pa tient dans chaque main, en Dharmacakramudré, un lotus; celui de droite porte une épée, autre un 
livre: ce sont les emblémes de Maijughosha. Les disciples tiennent des livres. Devant eux des bijoux: symbolrs 
de la haute valeur de leurs doctrines. 


Dans des tableaux, 


faisait des merveilles, convertissait ceux qui avaient une autre foi et édifiait 
le peuple par ses improvisations. Voila aussi le contenu du livre de légendes 
nommé en dernier lieu, qui contient une série de petites histoires, qui sont 
arrivées au saint dans ses voyages. Ce récit se termine toujours par les vers 
de Mi-la. Malheureusement jl n‘existe pas jusquici de traduction de ce livre 
également précieux pour l'étude de Ja vie du peuple du Tibet qu’en fait de 
sa poésie. Tout ce que nous avons, c’est un petit fragment, que nous devons 
au missionnaire Jeschke et que je ne puis mempécher de reproduire. en suivant 
sa traduction allemande. 
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Mi-la s’est retiré dans un antre au-dessus de la vallée de Rag-ma, 
quand ses auditeurs lui présentent leurs hommages; ils labordent, et il leur 
répond: 


Voici Byan-é‘ub rdson, ma demeure solitaire, 

en haut la neige des glaciers de Mahadeva, 

en bas un nombre immense d’adorateurs vertucux. 
Au fond de hautes montagnes ferment l’horizon 
semblables & un brillant voile blanc. 

Devant moi des foréts épaisses, 

de larges gazons et de beaux prés; 

sur les fleurs riches en odeur 

le sirrr-sirrr des sextupédes (abeilles); 

au bord de Vétang un héron fier 

tourne le cou et regarde au loin. 

Dans le feuillage épais des arbres verts 

le cheur des oiseaux sonores se fait ouir; 

les rameaux agités par le souffle parfume 
balancent doucement en des rythmes gracieux. 
Dans le haut des branches visibles tout autour 
des singes sautillants folatrent vivement; 

sur les molles prairies en parure d’été 

le betail broutant se proméne aisément. 

J’entends des bergers les doux chalumeaux. 

Les commergants sujets 4 la joie mondaine 
Apportent leurs marchandises par-ci et par-la. 
Voyant tout cela de mon haut manoir, 

Tout ce qui se presente me parait sans vie. 

Les jouissances du monde, elles me sont un mirage; 
la vie qu’on vit la-bas: vaine tromperie d’un réve. 
J’ai vivernent pitié de ces pauvres imprudents. 
J’assouvis ma faim de l’éther sans borne, 

Je m’abandonne paisible a mes contemplations. 
De diverses pensées, en méditant, me viennent. 
L’existence dans l’univers et le samsira 

me paraissent vains et vides — o grande merveille! 


Par une autre note concernant cette cuvre nous savons qu'une épisode 
du livre contient une attaque des démons, dont il est question aussi dans la 
légende du Buddha. Dans ce passage c’est de méme la chanson improvisée de 
Mi-la, qui Je fait vaincre. 

Pour le reste, nous savons seulement qu'il était disciple de Mar-pa et 
quwil succéda & son maitre: i] fut le chef de la secte de bKa-brgyud-pa, quil 
avait fondée, secte qui s'est bientét séparée de l'ancien buddhisme tibétain. 
Il a construit un temple au lieu de naissance de son maitre & Lho-brag, au sud 
de Yar-lun. On dit qwil s’y trouve une statue de Las-kyi rdo-rje, sous forme 
de Vajradhara. En outre nous connaissons une légende burlesque se rappor- 
tant 4 un combat qwil a livré & un magicien de la religion «Bon» au pied des 
montagnes de Te-se au Tibet mineur. Volant sur un rayon de soleil vers Je 
sommet de la montagne, il y a précipité, d’aprés cette légende, le magicien 
(adhérent de la religion primitive du Tibet) vaincu 4 plusieurs reprises. qui 


tes, HR Bs 


fit sur son tambour une course a travers lair. Qn montre encore le gouffre 
qui s'est formé & cette occasion. 


Moi, Mi-la-ras-pa partout connu, 

vieil homme, qui nu se couche sur la dure, 

de sagesse et de souvenir (d’existence antérieure) 
je suis né. 

Mes levres chantent unc petite chanson; 

car la nature entiére, qui se présenle & mes yeux 
m’est un livre. 

Le baton de fer que tient ma main 
m’accompagne 4 travers l’océan de la vie. 


Voila a-peu-prés tout ce que nous savons de cet homme intéressant! 


3. LES CONVERTISSEURS DES MONGOLS ET L’EGLISE JAUNE. 


Grice A des bénédictiona antérieures nous 
voyons ici le lama, véritable objet de )’adora- 
tion, et le Khagan, maitre de done religieux, 
tout comme le soleil et la lune, sile ee lévont 
ensemble au pur ciel bleu. 

J. 3. Schmidt, B8aonang Sectsen. 


La fondation d’une Eglise solidement organisée, qui, durant des siécles, 
améme joué un réle trés efficace dans Vhistoire politique de la Haute-Asie: 
voila l’ceuvre des Mongols. 

La fondation du couvent de Sa-skya, a 50 milles anglais au nord du 
Mount Everest, par dKon-mé‘og rgyal-po, prince de race royale, aprés 1070 
aprés J.-C., fut trés importante dans la suite pour le développement du bud- 
dhisme par l'activité de ses supérieurs, qui, a cété de leur dignité ecclésiastique, 
aspiraient avec succés 4 J’autorité politique. Ce succés s‘explique d'autant plus 
facilement, que la position de supérieur dans le couvent de Sa-skya était 
devenue héréditaire dans la famille de dKon-mé‘og — le mariage était permis 
dans la premiére période du lamaisme sous certaines restrictions. 

Le plus remarquable des descendants du fondateur c’était Kun-dga 
rgyal-mts‘an*7, nommé Sa-skya-maha-pandita (en tibétain: pan-¢‘en), né en 
1181 (fig. 40), et il est caractéristique pour lambition dans sa famille, quil 
fut élevé, suivant le rapport d'un historiographe tibétain, d'aprés deux méthodes. 
la méthode ecclésiastique et la mondaine. Vanté comme phénoméne de sagesse 
et de savoir — on dit quil a appris dés sa premiére jeunesse J écriture de 
Lan-ts‘a et de Vartula, le sanscrit et le Bru-za —, enseigné par son oncle, «il 
aspirait & la supréme Bodhi». Déguisé en moine par Gakyacri de Kashmir, il 
parvint 4 la Bodhi par l'assistance du Bodhisatva Mafijughosha, dont il est 
censé étre l’incarnation et on rapporte qu'il a gagné une influence absolue sur 
les souverains mondains du Tibet. On raconte en outre qu’a lage de trente- 
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trois ans il fut appelé a la cour des empereurs de Mongolie, rejetons de Tching- 
ehis, et qwil a exécuté ce voyage dans trois années. Son maitre lui avait 
prophétisé un jour, quwil y avait un peuple & «Hor» (Mongolie) qui portait des 
bonnets de Ja forme dun autour et des souliers en forme de groin de cochon 








Fie. 48. Le diew des morts, Dharmardaja. 
En tibétain: Cos-rgyal ou Oos-Kyi rayal-po; en mongol: nom-oun khan, Erlik khan. 


Dans dGa-ldan: Dam-é‘en gSin-erje éfos-kyi ryyal-po, «le roi de Ja religion qui observe le grand van (de 
protéger le buddhisme et dGa-ldan), Yama (gSin-rje) et sa sw@ur Yamin. Il tient dans la main droite la 
massue dbyug-gu (Sanserit: Kapalakhatvaiiga), dou lui vient son nom de «dbyng-gu ?dsiny (mussue faite 
@un squelette); sur la poitrine il porte une rowe, symbole du buddhisme. Sur les images Yama ct Yami 
sont bleu, le taureau cst bleu elair ou gris clair, le cadayre blanc. Ta téte de Yami est parfois Wun bleu 
plus clair que le corps. Les deux figures ont des conronnes faites de cranes ct le troisiéme wail de la 
sageasey. Outre la massue, Yama a le lasso (piga, en tibétain: Zags-pa) et le trident (trigala); Yami a la 
coupe faite Mun crane, 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 


et quil serait chargé de Je convertir. !] reconnut ces signes caractéristiques 
aux costumes des ambassadeurs qui le conduisaient & Ja cour impériale mon- 
gole. Hl y guérit Fempereur de la lépre par la Simhanddadhérani. Apres son 
retour il mourut tres dgé en 1252. I] est connu aussi comme écrivain et passe 
pour une des incarnations antérieures des grands-lamas de bKra-sis-lhun-po. 


Pah RY ok 


Le convertissement de la cour impériale de Mongolie et Vintroduction du 
buddhisme tibétain chez les Mongols étaient cependant réservés au neveu de 
Sa-skya-pan-¢'en, ’P‘ags-pa bLo-gros rgyal-mts‘an?® (fig. 41). Tl fut 
appelé en 1261 en Chine par lempereur Khoubilai. A la cour de lempereur 
une dispute avait pris naissance, pour savoir, qui aurait Je pas sur Tautre. Par 
l'intermédiaire de Vépouse de l’empereur on convint de fixer que, tant que 
’P‘ags-pa conférerait les ordres a l'empereur, i] aurait une place plus élevéc 
que l'empereur; mais que dans des affaires d’Btat tous Jes deux seraient assix 
sur des chaises gestatoires de méme hauteur. Cette proposition ne trouvant 
plus de résistance de la part de Khoubilai, i] recut du grand-lama Ja Hevajra- 
vacité (sacre du dieu Hevajra ou [en tibétain:| Kyai rdo-rje). 
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Fig. 49, Le Mafijughosha blanc. 


Appelé: ?Jam dkar au lieu de >Jam-dbyans dkar-po. 


Forme du Bodhisatva Manhjugri. Il a été incurnué en Teot-k‘a-pa. qui porte aussi ses attributes: deux 
fleurs de lotus, Tune avee «Pépée de la science». Vautre avec un livre sur le receptacle. 


Lhistoriographe mongol Ssanang Ssetsen raconte, qwau premier jour 
‘P‘'ags-pa n'a pas réussi a répondre aux questions du Khaghan. 

«ll ne comprit pas une seule de ses paroles. Cest pourquoi il demanda 
au Khaghan la permission de continuer lentretien le Jendemain. La cause de 
cette ignorance était que le texte (en sanscrit: Satra) des Tantras de Hevajra, 
qui avait appartenu auparavant & Sa-skya pandita, se trouvait alors entre les 
mains du Khaghan et que ’P‘ags-pa wavait pas vu le livre.» 

Dans la nuit pleine de soucis que le saint eut ensuite, un vieillard 
sous la forme d'un Brdhmana Jui apparut, les cheveux blancs joints sur 
le sommet, un sifflet fait d'une cuisse d@homme @ la main (fig. 42): a du 
ordonna d'arranger sa Jampe et lui apporta une cassette avec un livre, le texte 
du Hevajratantra. Le saint ayant gravé Je contenu dans sa mémoire. il 
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rapporta la cassette avec le livre a sa place. C’était le dieu tutélaire Maha- 
kAla. Le Jendemain “P‘ags-pa était & méme de conférer les ordres au Khaghan, 
qui lui donna de riches présents et le titre de «roi de Ja doctrine dans les 
trois pays, Je saint lama». 

Une autre version de l'histoire du saint raconte que son pére a conjuré avant 
sa naissance Ganapati. Tl vit la figure du fils de Mahakala 4 téte d’éléphant 
(fig. 43) qui le prit avec sa trompe, lemmena sur le mont Meru et lui montra 
tous les pays du Tibet avec les mots: «Ton rejeton assujettira tous ces pays.» 
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Fig. 50. Le fondateur du cloitre de Se-ra. 


En tibétain: mKX‘as-grub Byams-é‘%en @‘os-rje (Maitreyadharmasvémi); en mongol: Yeké asaranggboui 
Bsamtsan tsordji. 


Sur les tableaux le vétement de dessous est rouge cerise & bordurcs rouges et manches ouvertcs; le véte- 

ment de dessus rouge vif & parements verts; le manteau enveloppant est jaune avec parements bleu clair, 

le bonnet cst noir, les cing Dhyadnibuddhas sur les feuilles, son bouton et ses franges sont en or; le 

coussin est bleu clair et brodé dor, le nimbe vert clair bordé Wor, la couroune de rayons est rose & bords 
et & rayous d'or, 


Il est remarquable que d’aprés les Iégendes c'est justement Mahakala 
(Civa) et sa suite qui effectuent le convertissement des Mongols. 

La tache principale, dont le grand-khan Khoubilat chargeait ’P'ags-pa, 
c’était de créer une écriture pour les Mongols. TI] exauga ce désir, en inven- 
tant, d’aprés le modéle de lécriture tibétaine, une écriture trés anguleuse, qui 
@aprés lui regut le nom de ’P‘ags-pa, mais qu’on appelle aussi ’K‘or-yig_ et 
quwil disposa de haut en bas. Mais elle fat trop incommode, surtout lorsqull 


sagissait de coucher par écrit des textes plus ¢tendus, p. 
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«, Jes traductions volu- 


mineuses des (extes saints que lempereur voulait faire fiire (liv. 44). On revint 


donc ® un essai antérieur de Sa- 
skya pandila, @adapter Pécriture des 
Uigures (en Ubétain: Yugur ouYo- 
gur) au mongol, et ce n'est que 
sous Jes successeurs de Khoubilai, 
sous Euldjéitu, que C'os-kyi ’od-zer 
ou C'os-sku’ od-zer (en mongol: No- 
moun ghérel) réussit a créer une 
écriture mongole sur cette base. 

ll faut rappeler que Texpédi- 
tion russe du Turfan a eu entre 
auires ce résultat mémorable que 
dans les temples du Turfan on a 
trouvé des documents buddhiques en 
langue turque et dans un alphabet 
dérivé de Vécriture syriaque. J] faut 
encore faire attention a ce que parmi 
ces documents i] y en avait quelques- 
uns qui étaient pourvus de commen- 
taires Maintenant 
savons, d’ot les Mongols ont. tiré 


sanscrits. nous 
les noms sanscrits de dieux, de pays 
et de rois, tandis que les Tibétains 
traduisent ordinairement Jes noms 
indiens littéralement. 

I] faut rappeler en outre qwon 
a attribué a Sa-skya pandita la con- 
naissance de Ja langue Bru-za, langue 
qui nous est parfaitement inconnuc 
Jusqu’a présent et qui joue un role 
surtout dans la légende de Padma- 
sambhava. 

On rapporte enfin que Khoubilat 
est convenu avec le grand-lama de 
faire faire une nouvelle revision et 
une traduction des éeritures saintes, 
Parmi les savants qui s’en occupérent 
pendant de longues années et qui se 
sont chargés méme enfin de Tim- 
pression, i] y a eu, dit-on, a cété 
de religieux versés dans Je sanserit. 
le tibétain ef le chinois, aussi quel- 
ques-uns qui savaient Piigurien. 
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Fig. 51. Ve Bodhisatva Avalokitecvara. une 
forme du Bodhisatva Padmapani. 


En tibAtain: sPyan-ras-ezies: en mougol: Niduber wdzektsi 
(Ariabato), 
HahiturNement la forme incarnée en Dalai Lama est dé. 
sigmée comme ayant quatre mains, une téte et etant asnise 
Deux mains sont croiséee eur da poitrine pour prier, Mune 
fient Je rosaire, autre ln tleur de Jetuke. Tei elle tient 
encore Ja roue, da Weche et Pare, 
Sur les tableaux la couleur principale est d@habitude le 
Dlane. Les téter ont Jes couleurs suivantes: Jet treie du 
bak: vert (a droite), bane (au midiew), bleu Gi wauche) lia 
deuxiome rangée: bleu (a droite), rouge qau milieu) jaune 
(i gauche, La troisiéme rangée: vert Gi droite), jaune cau 
wnihiew), bleu Gt pauche). Ad dersus ke treiyve une téte bleve 
(maligne) et plus baut un Amitibha rouge. Le chile mince 
qui couvre le haut du corps est rouge jaunatre: le vetement 
qui couvre Je doa est vert. le long vétement de dessans est 
reuge foneé, 
De Ja collection du Prince Gukhtomeky 
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Mentionnons encore le grand représentant de l’école des Tantras, g,Yun- 
ston rDo-rje dpal (Vajragri, maitre de la Svastika), né en 1284, qui a vécu 
de méme ad Ja cour des empereurs mongols (fig. 45).7® Apres y avoir exercé 
pendant quelque temps les fonctions d’inspecteur des cérémonies religicuses, 
il retourna au Tibet, se maria suivant le désir de sa mére et attendit Ja nais- 
sance d'un fils. Ensuite il retourna au couvent. I] était avant tout habile 4 
conjurer les «dieux terribles» et il est mort & lage de 92 ans. 

Ajoutons ici une explication de la fig. 45, qui se trouve a la page 59. 

Au-dessus de Mahadkala, le moine Zur-dbah Byams-pa sen-ge est assis 
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Fig. 52. La déesse Devi (Cridevi). 
En tibétain: (dPal-ldan) Lha-mo; en mongol: Ukin (Okin) tdgri. 


Elle chevauche sur un mulet qui a une peau humaine pour housse. Dans sa main droite elle tient une 

épée, dans Ja gauche une coupe faite d’un crane. On la désigne ici comme Ri-ma-ti (@’habitude -te); c'est 

la traduction du nom Parvati «la déease des montagnes», un autre nom quo porte cette forme, quand clle 
cat mieux caraoctérisée. 


entouré d’une auréole ronde. En haut, dans J’air, on voit Bhairava (en tibétain: 
‘Jigs-byed zal-géig p‘yag-gnyis-pa yum béas) avec une téte et deux mains, 
accompagné de sa Cakti, debout sur un taureau; en bas, dans le coin droit, 
une autre forme de Mahdkdéla (en tibétain: mGon-po legs-Idan) est représentée. 
Les couleurs de image sont: pour rDo-rje dpal, Je teint est blane (couleur de 
chair), le vétement de dessous est rouge foncé, le pallium rouge vif, le poignard 
magique (p‘ur-bu), qu'il tient dans la main droite, est orné d'une rosette verte; 
lauréole est gris verddtre. La téte de Mahakala est bleu foncé, avec des 
cheveux rouges et hérissés. Le teint du corps de Mahdkala (en bas) est noir, le 
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véfement de dessous est rouge, son habit &manches est noir, le cadavre ext blane. 

Le maitre de rDo-rje dpal (au-dessus de Mahikélay porte un habit monacal 

dun rouge ardent e( un bonnet jaune. Liauréole est verte i bords roses. 
TPs: AaVeE ‘¢ YWhefy) oe > wWPrens 4 : , . 

Bhairava avec Ja Cakti est rouge cerise: il est armé dune massue blanche: 

sa parure est blanche aussi. Le taureau est rose, Je cadavre bleu clair. Lex 




















Fig. 53. Un Jama de haut rane, 

Je bronze est dit repréesentor un des Pan-Gfen de bKra-sis-Mimn-po, Comme on connait les attribute de 
ces saints jusqu’’ Pan-¢oen blo-bzanh dpal-Idan ye-ses Gmort on Ue et quails ne correspondent yas a ta 
cloche et au foudre sur flours de lotus donneés jedi, il faut que le lronze. sibest bien nome. represents Pun 

des trois derniers, ef. note 54. Le bonnet — les bronzes en ont habituelloament en seie -— manque. 

Sur une image ancienne au Musenm fiir Vélkerkunde a Berlin qui represente le eerete magiqne du dicen 
Yamantaka (mandala, en tibétain: dkyil-’k‘Sor) Tson-k’a-pa est représenté on haut ayer aes Gleves campy 
sur la fig. 47. A gauche et au bas de image ost Cakya’od (ainsi design’ ceded. Cakyaprabhacet 4 droite 
You-tawod (Gunaprabha), Le premier a les mémes at¢riluts gue Ja fig. o4. mids ta sébile vst hlene cquitra, 
en tibétain: Lauh-bzed) dang Ja main gauche, ct i) aun grand béret jaune, Ces attribute manquent ad notre 
bronze. 
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moines sur le devant ont des velements de dessous rouges et des habits et 
des bonnets jaunes. Le tableau donne une bonne idée du fixement dun dieu 
et de tous les objets sacrés (coupes de cranes, encensvir etc.) 

1] fant compter aussi Bu-ston® (fig. 46), célebre historiographe, parmi 
les maitres de rDo-rje dpal, quoiqwil doive avoir été duimeéme age qug¢ celui-ci, 
car on rapporte que Bu-ston est ué en 1288 apres J.-C. Son Gtre complet 
est: TYams-Gad mk‘yen-po (en sanscrit: Sarvajia. «qui sat tout») Bu-ston, 
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son Jiew de naissanee est mT*‘o-p‘ug prés de bKra-Sis-Thun-po. I) était un 
représentant du systéme de Kalacakra et auteur de plusieurs ouvrages histo- 
riques tres précicux, entre autres du Oos-’byun. C@est lui encore qui a col- 
lectionné le premier toutes les traductions {ibétaines, qui sont connues aujour- 
@hui sous les noms de bKa-’gyur (Kanjour) et bsTan-’gyur (Tanjour). 

La dynastic mongole des Juan en Chine ayant été renversée en 1368 aprés 
J.-C., la dynastie Ming prit les rénes du gouvernement. C'est ce qui eut pour les 
Mongols d@abord la conséquence quwils furent chassés de nouveau dans leurs 
steppes, quwils perdirent leur unité et qu’ils se déchirérent mutuellement dans 








Fig. 54. Le Dalai Lama de la troisitme incarnation, mK‘as-grub bSod-nams rgya-mts‘o. 


Deésigné par une inscription sur le devant du bronze sous les feuilles de lotus, 1548—158%, Vieux bronze, 
qui donne le portrait du convertisseur des Mongols. 
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des démélés sans fin. La religion du Buddha fut par suite tellement affaiblic 
qwelle disparut peu & peu et que le peuple s'abandonna de nouveau a lancien 
chamanisme. 

Cependant la dynastie des Ming en Chine n’était point hostile au bud- 
dhisme, elle changea seulement de méthode pour ce qui est de sa position poli- 
tique enyers le Tibet, en renongant au principe de la dynastie mongole de se 
servir d'un seul dignitaire ecclésiastique, du Sa-skya Lama, pour dompter le 
pays. Elle faisait usage plutét du principe de diviser pour régner, en ren- 
dant honneur aussi aux chefs des autres couvents, et s’assura de la sorte le 
role de médiateur et de maitre. La fondation du couvent de *Bri-gun, dont 
les chefs entrérent en conflit ouvert avec ceux de Sa-skya, conflit qui entraina 
méme des guerres sanglantes, était un triste signe do la dépravation qui s‘¢tait 
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emparée des fils du Buddha, D’ailleurs Jeur discipline religieuse était par- 
faitement ébranlée, la prédominance des Tantras avec leurs usages de Calc 

i x An, sags a a 3 
le mariage des prétres etc. n’étaient que le masque de tous les exces possibles. 





Big. 55. Le Dharmapala Beg-tse ou ICamesrait (1Cam-srin). 
En mongol: Tighetsi dewa cdta. 


le cheval quail renverse est bleu: 
n forme d'éerevisse Cla tete de Méerevinse est sans 
ln ot Jes doigts tenir un cerur rouge quol porte a 
la bouche 


Sur les (ablerux sa peau est rouge ; la cuirasse couleur dor, le drapean 
rouge Ambehes vertes, L'épée a un pommeatt naire 
Jn main), Iva main gauche devrait porter un are suspen 
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Crest contre cette dépravation que se dirigea Ja reformation du Lama 


de sKu-’bum, qui cherehait & rétablir Tancienne discipline buddhique et qui 


est devenue la base de lEglise actuelle. 


Ce moine célébre, qui est vénéré de nos jours en Mongolie presque autant 
que le fondateur de la religion lui-méme et auquel on rapporte directement la 
prophétie de Gakyamuni, dont nous avons parlé a la page 31, est né vers 1355 
aprés J.-C. prés du Lac Bleu en Am-do, 14 ot se trouve maintenant Je couvent 
de sKu-’bum, dans la vallée de bTson-k‘a, cvallée des oignons», d’ot lui vient 
aussi le nom Je plus usité dhomme de bTson-k‘'a, Tson-k‘a-pa (ou bTsob- 
k‘a-pa) (fig. 47). Son nom de moine est rJe-rin-po-te bLo-bzan- 
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a. b. 
Fig. 56. Deux formes du dieu protecteur & six mains Mahakila shadbihunatha, 


En tibétain: mGon-po p‘yag-drug-pa; en mongol: djirghoughan ghartal Ma-ha-ka-la. 





a. Cette forme s'appelle en tibétain habituellement mGon dkar yid-b2i nor-bu, «le dieu protecteur blane 
avec le bijou Cintamani» (le bijou qui réalise tous les veux); en mongol: Tsaghan itdghel Makhakala. 
Couleur du corps: blane. 


b. Cette forme a été recommandée aux Mongols par le troisitme rGyal-ba. Couleur du corps: bleu fonedé. 
Le Ganapati foulé aux pieds est blane. 


Attributs de a: le couteau Gri-gug, le tambour Damaru, le bijou Cintamani, un trident, un crochet, la 
coupe de crane, b comme a, mais au lieu du bijou Cintamani, il a un rogaire do cranes, au lieu du crochot 
le lasso (piga). 


grags-pa, en sanscrit: Aryamahdratna Sumatikirti. La maison ou il est 
né était ombragée d'un bel arbre de santal, sur les feuilles duquel on voyait 
distinctement l'image de Buddha Simhanada. Suivant d’autres rapports, cet 
arbre miraculeux, qui existe encore, est né des cheveux que le jeune reli- 
gieux se coupait. On le vénére toujours et ses feuilles et son écorce attirent 
de nombreux pélerins qui de toutes les parties du Tibet et de la Mongolie 
se rendent & sKu-’bum. C'est un arbre de santal blane (Syringa villosa); Jes 
figures sur les feuilles ne sont pas, d’aprés Huc et Gabet, des représentations 
du Buddha, mais des caractéres d’écriture reconnaissables. Le nom du cou- 
vent est dérivé, dit-on, de ces «cent mille» (en tibétain: *bum) images (en 
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ibétain: sku)?! Je passe les visites surnaturelles de dieux. que Tsof-k a-pa 

est dil avoir cues dés sa jeunesse, de Vajrapdani poe. des Dakinis, de Bodhi- 
Pow a . . s ; 

satvas (Mafjucri et d’ autres) et de moines saints (Atiga, Bueston, Sarahia. 
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Fig. 57. Représentation du palais dun grand-lama tibetain. 


DWaprés un dessin indigéne. Dans Vappartement supéricur du omilicu est aseiy le saint. servi par deux 
Moines, gouk Un appentis. Comme Je milieu du bitiment ext appelé poo-brat dimar-po, Jeo palaie rouge. i 
Mest pas impossible que image roprésente le palais du Dalai Lama. car eon palais a Po-ta-la (Lha-ea) 
porte ce nom, Sur Jes toits on voit des drapeaux, dont les hampes sont ornécs du trident, views exsimbole 
buddhique du Dharma, de Ja religion du Buddha. Le batiment avaneé a ecté de la grande porte eappelle 
Pan-Oen koan ..,. (le reste est enleve), palais des Panditas ou du landita Un bAtiment qui est au dessoue est 
appelé waMan-bla-k‘ab», palais de Man-la (un Buddha a qui on attribue surtout des commaiseances middicalesy 


V. Prince Oukhiomeky, Voyage en Orient, 


Nagdirjuna ete.): Je mentionne seulement que proebablement Vetude des vieux 
textes, dont il apprenait chaque jour scize pages. a fit naitre en Jui Pidee 
Cune réforme de Ja religion. Son énorme savoir lui garantit Ja victoire sur 


ses adversaires; on mentionne surtout comme son couvre la défaite du chef du 
couvent de Sa-skya. 

Sa renommée se répandit vite et attira un grand nombre de pélerins. 
Prés de Ja capitale on fonda le couvent de dGa-ldan ou dGe-ldan, dont il 
devint le supérieur. L’école tantrique avait permis le mariage des prétres; lui 
il le défendit aux religieux de sa secte, qwil appelait la «secte de la vertu», 
dGe-lugs-pa, et dont linsigne principal était Je bonnet jaune (en tibétain: 
zva-ser, par opposition au bonnet rouge, en tibétain: Zva-dmar). L’enseigne- 
ment, des sermons, des disputations et des priéres communes faisaient, dit-on, 
l'occupation unique des moines de dGe-lugs-pa. Les représentants mariés (4 bon- 
nets rouges!) de T'ancienne école des Tantras furent admis dans les couvents 
pour ainsi dire comme représentants des divinités fidéles au buddhisme et 
sous le nom de «protecteurs de la religion» (en tibétain: C‘os-skyon, en sans- 
crit: dharmapila); car Ja nouvelle doctrine ne pouvait se passer tout a fait 
de la magie. Désormais I’Felise jaune s’étendit de plus en plus et depuis 
quelques siécles elle a sans doute la prédominance. 

Les deux couvents de dGa-ldan et de Se-ra, construits en méme temps et 
situés tous les deux prés de Lha-sa, devinrent les centres de la nouvelle 
école. Nous avons déja mentionné que Tson-k‘a-pa lui-méme a été chef de 
dGa-ldan. On raconte qu’avant de mourir il a ordonné au dieu des morts de 
protéger I'Belise. Son corps git dans ce couvent dans un Caitya (fig. 5) d’or, 
enveloppé de bandes couvertes de Dharanis. Parmi les objets sacrés de ce 
couvent il faut nommer une vieille statue du défenseur formidable de 1’Eglise 
jaune, du dieu de la mort. On trouve souvent la figure de ce dieu, donnée 
dans la fig. 48, sur des images qui représentent Tson-k‘a-pa. On peut donc 
supposer que la célébre statue de dGa-Idan est de ce type. 

On dit qwil est apparu a son éléve et successeur mK‘as-grub-rje (ou 
mK‘as-grub dGe-legs-dpal-bzah ou dGe-legs-dpal-Idan), qui, dans la fig. 47, 
est assis & gauche de Imi et qui voua un veritable culte & son maitre. Cet événe- 
ment est souvent représenté dans Tart lamaique: mK‘as-grub est debout devant 
un autel, sans bonnet, offrant une coupe dor remplie de dons a son maitre 
qui, descendant du ciel, flotte dans Vair. Maintenant T’son-k‘a-pa est au ciel 
Tushita (en tibétain: dGa-ldan), sous le nom de *Jam-dpal snyin-po — car il 
était une incarnation de Maijugri (en tibétain: "Jam-dpal) (fig. 49)°? et y demeure 
a cété du Buddha Maitreya futur (en tibétain: Byams-pa). I] a nommé son suc- 
cesseur rGyal-ts‘ab rje (fig. £7, & droite). Cest ce que Je seul nom de rGyal- 
ts‘ab (en sanscrit: Yuvaraja, «prince de la couronne, prince héritier») indique. 

Un autre éléve de Tson-k‘a-pa, c'est Byams-t'en Cos-rje (fig. 50), 
nommé aussi (akya ye-Ses (nom ecclésiastique) et mK‘as-grub Byams-¢'en 
Cos-rje°? (titre ordinaire). Lorsque l’empereur chinois Yung-lo de Ja dynastie 
des Mings appela Tson-k‘a-pa & sa cour, celui-ci y envoya son éleéve, qui y 
enseigna surtout le Kalacakra. Retourné au Tibet, i] fonda sous Ja direction 
de son maitre Tson-k‘a-pa le couvent de Se-ra (1417). Pour les richesses de 
ce monastére — on dit p. e. qu'un baton magique (vajra) originaire de Perse 
s'y trouve — il apporta de Ja Chine des objets précieux: une image de Cakya- 


muni et des seize Sthaviras (fig. 3) qui sont, (apres la description, de petites 
figures de santal dans des étuis; en outre «de merveilleuy exemplaires du 
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Fig. 58. Le vJe-btsun dam-pa Tiranitha qui vit actuellement, 
Son titre complet est: rdc-btsun dam-pa rin-po-é°e hag-dban blo-bzan @tos-kyi nyi-ma bstwn- ‘dsin dban-p' yng. 


V. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient, 


Kanjour, quil avait apportés de la Chine». Or, comme on a composé en effet 
en Chine, dans la période de Yung-lo (1410) une excellente édition du Kanjour — 
Ja bibliothéque royale de Berlin en a des copies trés précieuses (36 volumes) — 


il n'est pas seulement possible, mais plutédt vraisemblable, que ce Kanjour de 
Se-ra est le méme. Quelques-unes des figures données dans ce livre (p. e. 
fig. 49, v. «Sources des reproductions») sont empruntés au Kanjour de 1410 de 
la période de 'empereur Yung-lo (Berlin). Pander en a déjé donné quelques- 
unes (dans la «Zeitschrift fiir Ethnologie, 1889, 2° vol.) et cest de 1a que les 
fig. 61 et 80 sont mémes passées dans Je livre de Waddell «Lamaism», mais 























































































































Vig. 59. Le fréve de rJe-btsun dam-pa Tairanitha (ig. 58). 
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sans la désignation chronologique qui leur donne pourtant une valeur extra- 
ordinaire pour liconographie du buddhisme, puisquelles sont toutes pourvues 
de noms. Malheureusement les volumes de Ja bibliothéque de Berlin contien- 
nent bien des répétitions, de sorte qu’en tout on n’en apprend pas grand’chose. 

Byams-é‘en @‘os-rje est allé encore une fois en Chine et y a cu de si 
erands succes, que son biographe peut soutenir, que la propagation actuelle 
de la secte de dGe-Idan-pa en Chine est son @uvre. I] mourut en Chine, a 
lage de 84 ans, en 1434. 
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Parmi le grand nombre de disciples qui se sont rassemblés autour de 
Tson-k‘a-pa, deux sont avant tout remarquables, parce que leurs réincarnations 
existent encore dans les deux hiérarques de TE glise jaune, dans le soi-disant 
Dalai Lama ®+ et le Pan-ten rin-po-Ge: Cest dGe-’dun (grab) (Siddhasangha), 
neveu de Tson-k‘a-pa, et mi‘as grub-rje, nommeé déja ci-dessus, ftolith-ta 
peut étre considéré comme Je premier rGyal-ba ou rGyal-dban (en sanscrit: 
































Fig. 60. Conseiller favori de rJe-hisun dam-pa (Fig. 58). 
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Jina) — c'est Yancien titre des princes ecclésiastiques nommeés plus tard Dalai 
Lama — et depuis 1439 apres J.-C. on Je regarde comme une incarnation du 


Bodhisatva Padmapani (fig. 51). La tradition raconte quil a fondé, par ordre 
de la déesse Lha-mo (en sanscrit: Devi) (fig. 52) le couvent de bkra-Sis-Jhun-po 
(a 29° 15' 40” de latitude nord, gx? 54! 40” de longitude orientale de Greenw.), 
dont mK‘as-grub-rje est censé avoir été Je premier supérieur, ce méme cou- 
vent qui est connu en Europe depuis longtemps comme «Teeshoo loombo» ou 


sous des noms semblables?? (fig. 53). 
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Le couvent métropolitain de dGe-’dun rgyal-ba était rNam-reyal C‘os- 
sde sur le mont Potala, en dehors du quarticr nord-ouest. de Lha-sa. 


La succession des hiérarques lamaiques est désignéc ordinairement comme 
celle des Khoubilghans; «Khoubilghan» est une traduction du mot tibétain «sPrul- 
ba». Dans la personne du grand-lama de Lha-sa, le sPrul-ba du Bodhisatva Pad- 
mapaini ou Avalokitegvara est incarné; dans Je Pan-t'en de bKra-sis-lhun-po, 
qui le céde a rGyal-ba (Dalat Lama) au sujet de la sainteté, c'est le sPrul-ba 
du Buddha Amitabha (en tibétain: ’Od-dpag-med) qui s‘incarne; nous verrons 
encore qu'au Tibet et en Mongolie le nombre d’incarnés est trés grand. Quant 
& rGyal-ba cette réincarnation s’effectue de la 
maniére suivante — pour les autres Khoubilghans 









d'une maniére semblable, mutatis mutandis bien 
entendu —: dés qwun grand-lama meurt, lame du 
Bodhisatva passe dans un enfant inconnu qui doit 
étre né quarante-neuf jours ou davantage apres 


Fig. 61, Scine de la vie des lamas. 
V. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient 


Désignée par Vinseription comme zon gra (?) ou 
gron (?), «coin des marchandises» ou «place des mar- 
chandises», le second mot est presque illisible. L’un 
achéte d betteraves, autre un giteau, Pun mesure 
des attaches de laine, un autre prend dans un sae 
un échantillon dune matidre solide, un autre se fait 
envelopper de la viande (?) dans du drap. Placée 
ici pour montrer Videntité du yétement des lamas 
avec ceux des hiérarques révérés. 





que Tame du saint a quitté son corps. Par Ja consultation de certains oracles 
on cherche Tendroit ot le sPrul-ba s‘est. communiqué a Fame dun enfant. Le 
personnage qui fait ces enquétes, c'est le Dharmapala (en tibétain: Cos-skyon) 
de gNas-@un prés de Lha-sa, qui est Jui-eméme Vincarnation du dieu dPe-har 
(dPe-dlar) ou (os-skyon. Lrenfant, dans Jequel on reconnait Pincarnation du 
Bodhisatva, et ses parents sont amenés dans le palais du temple de Ri-rgyal 
po-bran, situé a Vest de Lha-sa.  Aussitét que Tenfant a quatre ans, on Je 
mene en procession solennelle & Po-ta-la et on Je fait entrer comme novice 
dans Ie couvent de rNam-rgyal. A lage de sept ou de duit ans il est investi 
comme moine (dge-slon) et passe dorénavant pour le chef des deux couvents 
de rNam-reyval Cos-sde et de ?Bras-spuns.  Désormaisx son ascétisme et ses 
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études sont fort sérieux. T] parait que sous la pression du gouvernement 
chinois aucun Dalai Lama ne peut plus parvenir 4 Ja majorité; en effet, le 
douziéme rG@yal-ba, ayant regu les ordres en 1874, fut empoisonné peu de 
temps aprés par le régent. 

ll est impossible d’énumérer ici tous les rGyal-bas. Quant & leur repré- 
sentation conventionnelle, elle est fondée sur celle de Tson-k‘a-pa ou de ses 
disciples (fig. 47); Jeurs attributs sont cependant un peu modifiés: le premier 








Fie. 68. Un Khoubilghan tibétain de sku’, 
qui visita la 'lransbaikalie récemment. 


Vo Prince Oukhtomsky, Voyawe on Orient. 


p. e., rGyal-ba bGe-’dun rgya-mts‘o, tient la main gauche dans le giron, dans 
la droite il a Je lotus: le cinquigme, Nag-dban bLo-bzan rgya-mts‘o, est repré- 
senté exactement de la méme maniére avec cette sewe différence quil a un 
livre sur la paume de la main gauche; le septitme exactement de la méme 
maniére que le précédent, sauf qu'un livre repose sur le lotus dans sa droite 
et que par-dessus s’éléve de glaive du savoir» (en tibétain: Ses-rab ral-eri)°% 
En outre il y a des bronzes, richement dorés en général, dont les attnibuts 
sont travaillés a part: ils représentent des bonnets de soie, des attributs en 
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pierres ou en métal précieux (des sébiles en Japix lazuli). Mais souvent ces 
emblemes se perdent et si alors la figure ne porte pax (inscription ou que les 
traits du visage ne soien( pas connus, la dénomination est inpossible et les 
moines eux-memes se contentent de pourvoir de telles figures duo nom de 
rJe-bLa-ma, «saint lama», 





Pig. G4. Lama de haut rang. 


Sur la table a droite, une imago divine enveloppéc, a cdté Je vase & cau hénite avec une queue de pacn 

(matigala-kaliga, tibetain bum-pa), derriére une petite coupe de crane (kapala, tibétain t'od-par, devant, 

une cloche (ghanta, tibétain dril-bu) et le foudre (vajra, tibétain rdo-rjed: sur Ja table A gauche, une eta- 
tuette chineise de la déesse Kuan-yin et une pendule européenne. 


V. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient. 


Quant a Timage du troisiéme rGyal-hba, que présente notre figure 54, 
Vinseription est heureusement si claire, le bronze Jui-méme est un tel chef- 
Couvre, le portrait est si net et si caractéristique que nous pourrons donner 
sans doufe un nom & Taide de ce bronze a dautres figures encore.®? I] est 
méme douteux que le bronze ait eu du tout des attributs. abstraction faite 
peut-étre (Wun bonnet de sole. 


Mythouourt. . 


mK‘as-grub bSod-nams rgya-mts‘o0%, le troisiéme rGyal-ba et le 
premier qui ait eu Je titre (& demi mongol) de Dalai Lama, est le deuxiéme 
missionnaire des Mongols, Altan Khaghan, le roi puissant des Tumédes, avait 
fait prisonniers en 1566 plusieurs ecelésiastiques tibétains. Grace a influence 
de ces prétres qui restaient & sa cour ef qui lui rappelaient Tancienne prospé- 
rité du buddhisme en Mongolie, le Khan, qui voulait se mettre a Ja téte de 
toutes Jes tribus mongoles, envoya des ambassadeurs au Tibet et fit inviter le 
rGyal-ba de Lha-sa. Mais ce west qu’d la deuxiéme invitation, en 1575, que 











































































































Fig. 65. Gama incarné (xhoubilghan). 


Tenant dans la main droite un rosaire. 


V. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient. 


le grand-lama se résolut & se rendre lui-méme a la cour du Khan. On voulut 
construire un Vihara prés du Kuku nér; une ambassade de princes mongols 
alliés l'y attendit ct de tous cétés accoururent des croyants, qui apportaient 
de riches présents. 

D'aprés la légende, Je grand-lama apparut comme véritable Padmapani 
avee quatre bras, dont deux étaient toujours joints sur la poitrine; son cheval 
Jaissait partout des traces de pieds, qui laissaient voir les six syllabes de la 
Dharani de Padmapani «om ma-ni pad-me him». «Un soir, un grand nombre 
de dieux et de démons mongols apparurent sous des déguisements miraculeux 
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sous Ja forme de chameaux. de chevaux, de souris ete. Dharmapila Beg-tse 
(fig. 55) a leur téte, Mais il les conjura. de sorte quads pretérent serment de 
ne pas nuire aux religieux.» Arrivé aupres d’Altan Klan, roval-ba dai révéla 
ses incarnations antéricures, entrautres. que le Khan tuieméme avait ore jadi 
Khoubilat. Le roi Jui downa Je titre «'Talai ILa-ma Vajradharas (rDo-ryece at 
Talat bla-ma), tandis que Jui, de son cété, conféra au roi le titre de yharnea- 





Pie. G6. Laima de haut rang de Dbha-bran, 


VooPrince Onkhtemsky, Voyare on Orient, 


raja Hai ts‘ahs-pa @en-po, Altan Khan promulga un grand nombre de dois 
pour Ja nouvelle ére Dbuddhique qui] voulait inaugurer, Je men mentionne 
que Ta défense de sacrifier des animaux a la mort dun homme, Vintroduction 
des jours de jetne et de priére et la défense de tuer du betail et de chasser 
du eihier aux trois jours de jedne de chaque mois, en outre Ja division du 
clergé en une hiérarchie correspendante aux quatre classes de da uoblesse 


Mongole, On rapporte cneore VFordre intéressant, de braler Jes idoles indigenes 
ie 





dans les jurtes des Mongols, les Ongghot, 
«des images des morts», pour faire place a 
Timage «du protecteur orné des six bras 
de la sagesse» (fig. 56). Cela est intér- 
essant, parce que nous pouvons observer 
le méme procédé dans la conversion de la 
Mongolie par les lamas et dans le déve- 
loppement du brahmanisme aux Indes: les 
dieux et les démons populaires des Mongols, 
de méme que les «Godlings» des Hindous 
aborigénes, sont identifiés & Civa et a sa 
suite; car le protecteur a six bras (Maha- 
kala) n’est autre que le dieu indien (iva. 
Liactivité de bSod-nams rgya-mts‘o 
en Mongolie inaugure la nouvelle propa- 
gation du lamaisme dans le «pays de 














Fig. 67, Lama savant. Therbe». Aprés Ja mort d’Altan Khan il 

VY. Prince Oulchtomsky, Voyage on Orient. fit un second tour en Mongolie pour sacrer 
le successeur du roi 
et pour consolider les nouvelles fondations — entr’autres 





par une correspondance avec T’empereur de Chine, 
dont il s'agissait de dissiper la mé- 
fiance. Il gagna a cette occasion les 
mémes titres et les mémes honneurs 
dont ’P‘ags-pa avait joui autrefois a 
la cour de Khoubilai et retourna en- 
suite au Tibet. Aprés sa mort en 
1586, il renaquit en Mongolie en la 
personne du_ petit-fils d’Altan Khan. 
Celui-ci lui succéda en 1587 dans sa 
dignité de prétre de Lha-sa sous le 
nom de Yon-tan rgya-mts‘o (fig. 57). 

Lorsquen 1602, aprés son ordi- 
nation, Yon-tan reya-mts‘o alla au 
Tibet, il nomma pour la Mongolie un 
représentant spécial («prince de la 
couronnen, rGyal-ts‘ab) en y envoyant 
dGe-dun dpal-bzah rgya-mts‘o (Cri- 
pada), TVincarnation de rJe-btsun 
Byams-pa rgya-mts‘o, dont les réin- 
carnations y continuent encore sous 
le nom mongol de Maidari Khou- 
touktou. Un deuxiéme lama qui 
resta désormais en Mongolie et dont Hig. 68, Lama sayant. 
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le Dharmasvami de sTon-k‘or (en mongol: Don-kor Khoutouktou ou Majfijougri 
Khoutouktou), que le troisitme Dalai Lama y avait déja laissé en quittant Altan 
Khan. Il avait rendu de grands services a la religion lors de la mort d’Altan 
Khan, en calmant Je peuple ému par la mort du roi. De Ja il se rendit a 
Kuku Khoton, «la ville bleue», située dans le pays des Tumédes occidentaux, 
ou ses incarnations continuent encore, mais ot il occupe seulement le deuxiéme 
rang dans Je nombre de ceux qui sont incarnés en Mongolie. Le dernier le 
céde au premier en importance; celui-ci réside & Ourga (en kalmouk: Eurgeu) 
ou Kuré (Kurié, en tibétain: Kure) (le couvent s‘appelle en tibétain Ri-bo dge- 
reyas-glin) & quelque distance de la rive droite du Toughoula (Tola), sur la 
route de Péking & Kiakhta, 4 48° 20’ de latitude nord, et il porte le titre com- 
plet de rJe-btsun-dam-pa Tarandtha; i] est une incarnation de cet historio- 
graphe que nous avons cité a plusicurs reprises. 

Comme successeur du r(Giyal-ts‘ab (nommé ci-dessus), nous connaissons 
le second fils de PAltan Khan des Khalkhas (qui n’est pas identique a l’Altan 
Khan des Tumédes, dont nous venons de parler); celui-ci a bati le grand cou- 
vent dOurga sur Je Toughoula, pour la construction duquel il fit venir de Péking 
les ouvriers et les matériaux. Quant a ses disputes avec le prince des Dsoun- 
gars, dGa-ldan, qui entrainérent des guerres sanglantes entre les Khalkhas et 
les Dsoungars, guerres qui finirent par ruiner les peuples mongols et qui, grace 
a lintervention de ’empereur chinois, mirent fin & la puissance des Dsoungars, 
je dois me restreindre & les mentionner briévement, parce quune description 
détaillée nous écarterait trop loin de notre sujet. 

C’est de cette époque que date le décret de lempereur chinois, qui défend 
que le rJe-btsun dam-pa renaisse autre part quwau Tibet, pour ne pas rendre 
dangereux les sentiments nationaux des Mongols pour leur hiérarque. Voila 
pourquoi son incarnation prend toujours place dans le Tibet central ou occi- 
dental. Le rJe-btsun-dam-pa actuel est natif de Lha-sa ct on le regarde comme 
la huitiéme des incarnations. I] a été élevé au couvent de ’Bras-spuhs comme 
dGe-lugs-pa-bLa-ma et, agé de cing ans, il fut apporté de 1a en Mongolie par un 
maitre, vielllard vénérable qui vient seulement de mourir & Ourga (fig. 58—60). 

Remarquez encore qu'un rJe-btsun-dam-pa d'Ourga est Tauteur du petit 
livre «les cing cents dieux de sNar-t‘ah» que nous avons souvent cité et d’ot 
nous avons tiré un assez grand nombre de nos gravures (p. e. fig. 3, 4, 43, 47, 
cf. «Sources des reproductions» p. 216 sv.). 

Du reste, le gouvernement chinois, en proclamant I'édit mentionné au 
sujet de Taranatha, n’a pas fait innovation, il s’est appuyé plutét sur un 
usage ancien. 

«Un groupe spécial et le groupe Je plus élevé du clergé» dit Pozdnéev, 
«ce sont chez les Khalkhas ceux quon nomme Khoubilghans, c’est-a- dire 
les incarnations d’un lama qui s'est rendu célébre par son activité en faveur 
du buddhisme. 

«On fait méme remonter l’existence de Khoubilghans chez les Khalkhas 
jusqu’aux temps des premiers commencements du buddhisme en ce pays. HI est 
certain que dés le temps ot le rJe-btsun dam-pa Khoutouktou s’incarna chez 
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les Khalkhas, le Don-kor Manjugri Ghéghén y apparut venant de la Mongolie 
méridionale, et qu’il prit part 4 la construction des temples et des couvents, 
& l’augmentation du nombre des moines, des prédicateurs et des propagateurs 
du buddhisme. Dés sa mort, leur nouveau Khoubilghan fut amené du Tibet 
chez les Khalkhas et depuis ce temps les Don-kor Khoutouktous régénérés 
vivent en Mongolie, jusqu’aé nos jours. 

«Dans la suite les empereurs Mandjous, qui depuis 1644 occupaient le 
tréne impérial de la Chine, favorisérent la propagation du systéme de Ja trans- 
migration et de la division des incarnés en différents degrés, en donnant des 
distinctions & quelques chefs de couvents et justement & ceux qui avaient rendu 
des services & la dynastie Mandjoue. Ces honneurs de la part de l’empereur 
produisaient sur les Mongols leffet d'un charme; le personnage récompensé 
était 4 leurs yeux 4 l’apogée de la hiérarchie et dés sa mort on faisait des 
enquétes sur son incarnation. Nous en voyons un exemple dans les Khoubil- 
ghans du TSin suzuktu Lama, qui habitaient prés de !Atmak Sain Noyan. 

«La premiére apparition du Tsin suzuktu Lama chez les Khalkhas eut 
lieu en 1756 et dans les circonstances suivantes. 

«L’année 1756 fut signalée, on le sait, par une révolte dans la Mongolie 
septentrionale et occidentale, occasionnée par Amoursana, roi des Dsoungars. 
Pour calmer les esprits des Dsoungars excités, !’empereur Kien-lun publia dans 
le neuvitme mois de la vingtiéme année de son régne un décret par lequel 
il ordonna d’envoyer le lama Khalkhaique Noyon tsortSi dans le pays des 
rebelles pour calmer le peuple selon l’esprit de la religion buddhique et pour 
lire les saintes priéres buddhiques. Lorsque l’ambassadeur arriva chez les 
Dsoungars et qu'il voulut lire ses sermons, le lama principal du roi TSouloum 
Bandjour®°, loin de lui résister, exhorta au contraire tout ?Aimak d’Amoursana 
a assister au sermon du Tsin suzuktu de Khallha. 

«Pour récompenser ces services l’empereur fit présent 4 TSouloum Ban- 
djour d'un habit d'honneur, l’assura par une lettre de sa main de sa haute 
considération, lui conféra le titre de T%in suzuktu nomoun Khan, c’est-a- 
dire «prince vraiment dévot de la sainte doctrine» et lui envoya un cachet 
dor, sur lequel ce titre était gravé. Le lama signalé de Ja sorte com- 
menga désormais & renaitre et maintenant sa cinquiéme incarnation vit chez 
les Khalkhas. 

«Mais les lamas eux-mémes contribuaient encore davantage 4 laugmen- 
tation des Khoubilghans, puisque pour eux l’apparition d'un Khoubilghan dans 
un couvent doublait ou triplait les revenus du couvent et jctait les fondements 
dune richesse durable de leur classe. En effet, un couvent qui a un Khou- 
bilghan entre ses murs attire plus d’adorateurs, grace non seulement aux objets 
sacrés appartenant au Khoural (en tibétain: Ts‘ogs, société), mais encore aux 
saints eux-mémes qui résident dans le couvent. Les wns y viennent pour 
recevoir la bénédiction de l’incarné, les autres pour consulter sa connaissance 
transcendentale du futur, d'autres encore pour se faire @uérir par Jui. Comme 
les lamas aspirent & posséder encore plus de Khoubilghans, ils ne se conten- 
tent pas d’en créer dans le nombre de ceux qui propagent le buddhisme ou 
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Le supérieur du temple est assis devant la porte; autour de lui sont les lamas 
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qui ont Je mérite avoir augmenté Ja puissance du clergé, is élévent méme 
ad ce rang de simples moimes Jamas, 

«Un membre queleonque da bas clergé, un Tsordji (en tibétain: O%os- 
rye, correspondant & peu prés a notre vicaire), Siretu (en tibétain: K‘ri-pa, 
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Fig. 72. Figure en bronze @un grand-lama, 
Peut dtre ai-skya vol-pai rdo-rje; le bonnet manquo, il était vraisemblablement en soie; inanque aussi un 
récipient dans la main gauche, ef. tig. 73. 


De Ja collection du Prince Oukhtomsky. 


lama professcur), San-dsot-ba (en tibétain: P‘yag-mdsad-pa, garde des sceaux) 
ou Gebkui (en tibétain: dGe-bskos, prévét, lama inspecteur), un vieillard pru- 
dent, savant ou connu seulement pour sa bonté, jouit de lamour et de la 
vénération générale et des quil est mort, Jes lamas se mettent & chercher son 
Khoubilghan. Dans sa premiére incarnation, il est vrai, un tel Khoubilghan 
west pas encore l'objet d'un culte, mais sil vient a traverser deux ou trois 
générations, Je nom de laieul devient le centre de différents récits légendaires. 
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Des lamas instruits poursuivent son histoire jusque dans des temps reculés; 
ils découvrent p. e. que dans une incarnation antéricure il a été, disons le dis- 
ciple favori de Tson-k‘a-pa, ils retrouvent méme sa préexistence indienne — 
et Ja renommée du Khoubilghan est sire, Sur le peuple, le mot. «Khoubilghan» 





Fig. 73. 1Can-skya rol-pai rdo-rje (en mongol: Bogda Yisis Bstan Sgron). 
Ses attributs sont ceux de Tson-k‘a-pa, fig. 47 au milien. De plus il a un récipient dans la main gauche. 
Le trone a des motifs hindous anciens: des personnages montés sur des chévres placées sur des lions, qui 
reposent sur des ¢l¢éphants, tiennent le haut du dossier. Au dessus on voit Makaras (en tibétain; C‘u-srin) 
avee des bijoux. Le milicu est formé par Garuda (en tibétain: K‘yun) et des Nagas (en tibétain: kLu). 
Les couleurs sont: le dessous rouge pourpre bordé de jaune (bord des manches, bordures); pallium rouge 
vif piqué @or, bonnet jaune. 


produit un effet incroyable. Un Khoubilghan est un étre dont la sainteté est le 
résultat d’existences antéricures, ¢tre élevé au-dessus de la grande masse et 
d'un rang surnaturel; serait-il done possible de refuser T'adoration a un tel 
saint? Leur nombre est & présent de 118 chez les Khalkhas; la Mongolie 
méridionale en a encore davantage, quoiqwil soit bien difficile d’avoir des infor- 
mations certaines et exactes sur le nombre et Je nom des Khoubilghans et les 


couvents ot ils résident.» © 
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Tandis que Ie gouvernement chinors exerce maintenant an contréle rigou- 
reux sur Télection du Dalay Lama, il ne se méle guére de Ja recherche de 
nouveaux Khoubilghans chez les Mongols, surtout pour ce qui est de ceux qu'on 
appelle Sabourouns, c'est-a-dire des Risditichins qui nont eu que deux ou 
trois inearnations. Les voyages des grands-lamas & Ja cour n'ont plus lieu, 














Fig. 74. Le nommé Pandita mK‘an-po, le défunt lama principal des Bouriaites. 


VY. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient, 


quoiqu'au fond chaque rJe-bisun-dam-pa soit obligé de se présenter a Péking, 
dés quil est investi; la cour refuse maintenant Jes tentatives de se présenter 
disant que le saint était encore trop jeune. Tl est possible que des motifs 
pécuniaires aient joué Ja une certaine influence a cété de raisons politiques, 
car un tel voyage cause des frais considérables a la cour. 

Quatorze «Buddhas vivants» sont prévus & Pékine comme charges per- 
manentes; mais un seul réside actueJement dans Ja capitale, car les autres, 


qui doivent tous étre renés au Tibet, ne regoivent pour le voyage ie Péking 
ni Ja permission, ui Pargent nécessaire, Le plus important d'entre eas, le lCan- 
skya Khoutouktu®!, qui est chargé des fonctions d'aumdnier general, a éte 
envoyé au ‘Tibet pour continuer ses études i] y a dlouze ans, et y est mort, 





Fig. 7. Lama Bouriaite, 


Ll tient dang In main dreite Je tambour damarw (en tibétain: éan-te). dans Ia main gauche la cloche ghanti 
(en tibétain: dril-bua. 


V. Prince Oukhtomsky. Veyage en Orient, 


Lune de ses incarnations antéricures c'est Je célébre 1Can-skya_rol- 
pal rdo-rje® (fig, 72 et 7B). quia été chargé par Vempereur kKien-lun 
(1736—1795) de faire faire une revision de toutes Jes traductions mongoles du 
Kanjour et de faire traduire en mongol aussi le Tanjour, Quant au premier, il 
fut nouvellement revu, dif-en, sur la base Wune ancienne traduction et im- 
prime; du ‘Tanjour i] existe un manuscrit, mais i} wa jamais été imprimeé, Toutetois 
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cette activité énorme de traducteur la engagé a éditer de nombreux ouvrages de 
linguistique, parmi eux des grammaires, des collections de termes techniques des 
systemes buddhiques, des dictionnaires etc., qui sont de la plus grande impor- 





Fig. 76. Un riche Bouriaite. 
IV. Prince Oukhtomsky, Voyage en Oricnt. 


tance pour nos études, quoique nous ne connaissions jusquwici que trés peu de 
chose de la riche littérature citée en dernier lieu. 

Les progrés du lamaisme dans la Sibérie orientale datent du milieu du 
dix-septiéme siécle. Les Bouriaites furent gagnés peu & peu par les lamas qui 
s'établirent chez eux comme médecins. La dépendence des petits centres reli- 
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mieux vis-a-vis du rJe-bisun dam-pa fat anéanie par Jes magistratures russes 
qul nommeérent un mK‘an-po qui fut proclamé chef ecclésiastique dex Bouriaites 
(lig. 74—76). I) passe pour une incarnation et habite le couvent prés du tac 























Fig. 77. Lamas saints et déesse de Pombrelle blanche (en tibétain: gWugys-dkar-mo). 


Représentations sous la furme primitive, encore usitee chez lek lamaistes de la frontiére du gonvernement 
de Yenniseisk. Au Musée de Minousinsk. 


V. Prince Oukhtomaky, Voyage en Orient. 


des oies. En attendant un Khoubilghan est apparu dans Je temple de Txou- 
golsk sur FOnon en Transbaikalie.°? I] est originaire de la Mongolie chinoisxe 
et, bien quil ne soit pas reconnu, passe pour plus saimt que le mK‘an-po men- 
tionné. Crest un garcgon d’a peu prés douze ans. Un portrait intéressant de 
lui se trouve dans la collection du Prince Oukhtomsky. 





CHAPITRE TROISIEME. 


LES DIVINITES. 


1. LES DIVINITES TUTELAIRES (EN TIBETAIN: YI-DAM). 


Tant que la délivrance des six espadces d’étres 
vivants est accomplie par Vajrasatva, repré- 
sentant de tous les Buddhas, je m’incline et je 
glorifie le fondement de la vérité (dharmadhatu); 
la Qrivajradakini, pereonnification des cing 
sciences (prajnd) des trois corps, qui est en- 
tourée de la troupe des Dakinis, je la glorifie, 
en w’inclinant pour le salut des créatures. Tant 
que Vajrad4kini brise les chaines par sa toute- 
science, et s’adonne 2 ce qui s’appelle le monde, 
je la glorifie en minclinant. 


Abhidbaénottaratantra, 


Chaque lama se choisit une divinité tutélaire bien définie (yi-dam); il 
lui voue un culte spécial et il est défendu de lui demander son nom. Il 
s'y prépare par des actes religieux (la solitude, la méditation et l’ascétisme) 
et alors la divinité désirée lui apparait, dit-on, sous forme bénigne, peut-étre 
sous une forme inconnue au culte général. On peut choisir un Yi-dam (en 
sanscrit: ishta-devata) pour toute la vie ou pour une seule entreprise, on peut 
méme en choisir plusieurs & la fois. Il y a des Yi-dams qui, dés lenfance, 
accompagnent le lama comme patrons et qui de temps en temps, pendant des 
états contemplatifs du protégé, lui communiquent des révélations. 

Les Yi-dams les plus efficaces sont ceux qui agissent unis 4 leur énergie 
féminine (en sanscrit: cakti, en tibétain: nus-ma, mais plus souvent: yum); is 
s'appellent ordinairement «vajra» (en tibétain: rdo-rje). Ces derniéres divinités 
reconnues généralement comme Yi-dams, se composent de deux groupes, dont 
l'un comprend les Buddhas méditatifs, tandis que l'autre renferme des divinités 
qui sont dans la phase de Buddhas et qui sont des manifestations de Buddhas 
ou de Bodhisatvas pour un acte de salut déterminé. + 


Le premier groupe se compose des cing Baddhas de meditation (en san- 
serits panca dhyamibuddha, en tibetan: rgyval-ba rig-lha, en mongol: taboun 


idzaghourtou bourkhan) qui correspondent aux cing Buddhas haniains (Méanushi- 


buddhas) de Pépoque actuelle, 





Fig. 78. Vajradhara, 


in tibétain: rDo-rie’e tan, 


Image en bois précivuse, ornée de perles, de la collection du Prince Oukbhtomshky. 


Les Manushibuddhas de lépoque actuelle (Kalpa. en tibétain: Dskal-pa, 


en mongol: galab) sont Krakucchanda, Kanakamuni, Kigyapa. Gakyvamuni ct 
Maitreya, qui est sur le point de naitre. Les Dhyanibuddhas correspondants 


sont: Vairocana, Akshobhya, Ratnasambhava. Amitabha, Amoghasiddhi ou 
v 


Mytiopeciunr, 


Amoghasiddha. A eux correspondent cing Bodhisatvas de méditation (Dhyani- 
bodhisatvas) dont je ue veux nommer que Jes deux premiers, & savoir Sa- 
mantabhadra (en tibétain: Kun-tu bzan-po, en mongol: khamougha sain), 
Dhydnibodhisatva de Vairocana, et Vajrasatva, celui d’Akshobhya. 

Ces deux derniers sont regardés comme divinités de premier rang. Tan- 
dis que dans les prenners temps du Jamaisme on voyait dans Samantabhadra 
la plus haute intelligence, c'est aujourdhu Vajrasatva, qu'on regarde aussi 
comme Adibuddha (en tibétain: mCog-gi dan-poi sais-rgyas), qui domine. 
Quant aux détails du rapport des deux Buddhas entre eux, il faudrait une histoire 
exacte et détaulée des différentes sectes pour parvenir a un résultat médivcre- 
ment satisfaisant. Ce que je vais dire ici, n’est qu'une esquisse, juste ce qui 
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Fig. 79. rDo-rje las. 


sera nécessaire pour lexplication des gravures; je veux éviter de m’étendre 
longuement sur ces matiéres abstraites et rebutantes. 

Avant de donner des notes iconographiques sur ce groupe, il faut parler 
encore d'une seconde série de Buddhas mystiques, qui sont aussi représentés 
avec des CGaktis. Ce sont des manifestations de Buddhas et de Bodhisatvas 
en vue de buts déterminés, ces empiétements sur Tordre universel p. e. pour 
protéger Ja religion dans un pays qui lui est hostile ou contre des invasions 
hostiles comme celle de Vislam ete. Elle démontrent: avec évidence Je carac- 
tére absolument givaique de toute la maniére de voir, quand bien méme Tima- 
gination inculte de certains fanatiques s‘aventure jusqu’a vouloir expliquer 
cette représentation par la vie de Gautama au harem. Mais nous voyons ici 
apparaitre de nouveau cette singularité propre & lInde de compléter Vimage 
et les idées a Yaide de Vimagination, cette tendance daplanir, de niveler et 
de systématiser jusqu’a l'absurde. 
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C'est. peut-étre Part plastique qui nous éclairera sur cette matiére et qui 
montrera que justement les monuments des Indes ont donnée lieu a dex inter- 
prétations toujours nouvelles. Ho est remarquable que le Tantra de Kalacakra 
mentionne dans ce contexte Asanga, ce médiateur par excellence qui termina 
Pwuvre commencée par Nagarjuna et Aryadeva. Nous avons retrouve Arya- 
deva parmi les «serviteurs de Giva», Jes Givatontar ou Givanayanmar des 
Indes méridionales, et il est intéressant d'observer que quelques-uns de os 
Buddhas mystiques ont cette pose qui, dans Je style des Puranes du givaisme, 
est expression pour une «création»: la danse (en tibétain: gar-byed-pa, sanscrit: 
nat) et peut done étre rapproché du surnom indien de Giva Tandavan, «le 
danseur ».°° J’appuie sur ces rapports, pour faire remarquer que tout ce groupe 
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Fig. 80. rDo-rje eos. 


des Caktis est inséparable de l'histoire du hindouisme, sans que je veuille 
prendre sur moi d'attribuer des doctrines déterminées a des maitres déter- 
minés. J'ai cependant appelé déja plus haut l'attention sur certains éléments 
vishnutistes. . 

Au nombre de ces derniéres formes mystiques de Buddhas et de Bodhi- 
satvas il faut compter: Samvara (Cambara), Kalacakra, Hevajra, Mahamaya, 
Buddhakapala et Yamantaka. Ce dernier, qui est une manifestation de Mai- 
jucri, appartient au groupe de ces divinités givaiques qui sont deésignées ordi- 
Nairement comme Jes «huit dieux terribles» a cause du zéle et de lénergie 
avec lesquels ils persécutent les ennemis de Ja religion buddhique. Ceux 
dentre eux qui ont Je rang de Buddhas, appartiennent a la classe des Yi-dams 
et ont toujours une Cakti (en tibétain ordinairement: Yum, tandis que la repré- 
sentation du dieu lui-méme s‘appelle Yab); ce sont: Yamantaka, Yama, Haya- 
griva, MahakAla et Kubera ou Vaigravana, que nous connaissons depuis la 


premiére période du buddhisme., Les autres n'ont que Je rang de Bodhisatvas 
et sappellent en général Dharmapala (en tibétain: ¢‘os-skyon, mongol: nom-oun 
sakighoulsoun). 

Avant de traiter séparément des différentes divinités, il faut mentionner 
que Vajrasatva, et Jes Dhyanibuddhas sont représentés ordinairement assis, 
tenant Ja Cakti (ou Ja Dakini) dans le giron. Tandis que, représentés comme 
simples Buddhas et sans Cakti, ils offrent le type parfait dune figure de 
Buddha, dés quils ont la Gakti ils sont couronnés et portent des ornements, 
un long habit et Je court vétement des figures de Bodhisatvas sur les reins, 
cest-a-dire le costume royal de Inde ancienne et non le vétement religieux. 
A cause de leurs couronnes, on les appelle en mongol Je plus souvent. titimtu 
bourkhan, «Buddhas couronnés». Leur chef Vajrasatva seul (en tibétain: rDo- 
rje-sems-dpa) est couronné et représenté avec le costume de Bodhisatva, méme 
sil nest pas accompagné de Cakti. Comme attributs, tient le foudre (vajra, 
en tibétain: rdo-rje, en mongol: otsir) dans la main droite et la cloche (ghanta, 
en tibétain: dril-bu, en mongol: khongkho) dans la gauche. Il tient le foudre 
droit devant sa poitrine, tandis qu'il appwe la cloche avec la main gauche 
sur la hanche. Sous cette forme qui prouve son origine du dieux Cakra des 
Hindous, il est le président des Dhyanibuddhas. Sur des tableaux on le repré- 
sente en blanc. Comme Vajradhara (en tibétain: rDo-rje ’t‘an) i est une 
divinité primordiale du plus haut rang, le maitre des secrets (Guhyapati, en 
tibétain: gSan-bai bdag-po) (fig. 78). Sous cette forme il porte ses deux attri- 
buts en croix devant la poitrine et est représenté en bleu. I] est connu encore 
sous d’autres formes: comme Karmavajra (en tibétain: rDo-rje las) et comme 
Dharmavajra (en tibétain: rDo-rje eos) (fig. 79, 80). 

La fig. 81 montre comment Vajrasatva, les Vajraddikinis et les Dhyani- 
buddhas avec leurs Caktis sont représentés en tant que symboles de Vidée de 
la méthode et de la cognition (en tibétain: t'abs dan Ses-rab, en sanscrit: 
prajia et upaya). Chacun des Dhyanibuddhas tient sa Cakti (Dakini) dans 
ses bras croisés derriére son dos; ceux-cl portent ordinairement Ja cloche et 
le foudre comme emblémes; mais il y a des exceptions. La Gakti tient dans 
la main gauche la coupe faite dun crane (Kapala, en tibétain: t‘od-pa ou 
t'od-k‘rag) et dans Ja droite en Tair un foudre. Cependant il y a des 
variantes par rapport a ce dernier attribut: 

1° Vairocana, en tibétain: rNam-snin, rNam-par snai-mdsad, en mongol: 
Masi ghéigulun dzokiaktsi. I] tient dans une main comme attribut Ja roue 
(cakra, en tibétain: “k‘or-lo, en mongol: kurdujn]) et dans l'autre la cloche. 
La Gakti enlace les hanches du Yab dans ses jambes et tient dans Ja main 
gauche le crane, dans Ja main droite Je couteau kartri (en tibétain: gri-gug) 
ou la roue. Sur certaines images Vairocana est blanc. 

2° Akshobhya, en tibétain: Mi-bskyod-pa, en mongol: AkSobi, Aksobhi 
(et traduit) Ulu kudéluktsi. Tl tient Je foudre et la cloche, la Yum tient le 
crane et Je foudre. HH est teint en bleu (fig. 81). 

3° Ratnasambhava, en tibétain: Rin-(po-¢'e) byun, en mongol: Erdéni-in 
oron. Il tient dans Ja main droite la cloche, dans Ja main gauche un bijou; 
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la (akti a dans la gauche le crane, dans la droite Je couteau Gri-gug ou 
encore un bijou. Ratnasambhava est jaune. 

4° Amitabha, en tibétain: ’Od-dpag-med ou sNan-ba-t‘a-yes, en mongol: 
Tsaglasi ughéi ghéréltu. 1] tient le foudre et Ja cloche, la Gakti Je crane et le 
couteau Gri-gug ou une roue. Amitabha est coloré en rouge. 

he Amoghasiddha (Amoghasiddhi), en tibétain: Don-grub, Don-yod- 
grub-pa. I] tient la cloche et le foudre, souvent au lieu de cette derniére un 
glaive; Ja Cakti a le crane et le foudre quadruple (vigvavajra, en tibétain: 
sna-ts‘ogs rdo-rje) ou Je couteau Gri-gug. I] est vert. 

Vajrasatva, en tibétain: rDo-rje sems-dpa, tient le foudre et la cloche 
comme lorsqu'il est représenté seul sans Yum. Cvest lui, dont les cing Yi- 
dams précédents sont sortis. Jl sont mis en 
rapport aussi avec les points cardinaux, mais 
Yordre et la disposition des figures varie selon 
Jes sectes. Au commencement du Padma-t‘an- 
yig p. e. on ne mentionne que cing Yi-dams 
outre Vajrasatva, et Akshobhya n’est pas de 
ce nombre; ils sont distribués dans lordre 
suivant : 

«Dans lest le Dhyanibuddha Vajrasatva 
était assis sur un lotus blanc, au sud Ratna- 
sambhava sur une fleur jaune, a Toccident 
Amitabha sur une fleur rouge et au nord, dans 
la direction du Tibet, Amoghasiddha sur une 
fleur bleu-verdatre; mais au milieu de tous et 
plus élevé que les quatre autres, Vairocana 
était assis sur un lotus bleu.» 





Outre les Dhyénibuddhas et leur chef il > 2 
y a une forme trés connue du Bodhisatva Mafi- 
jucri, muni de plusieurs mains, le «Mafju- — Fig. 81. Dhydnibuddha Akshobhya. 


vajra » (en tibétain: *Jam-rdor). En tibétain: Mi-bekyod- pa. 


Ce groupe est parfaitement semblable 
aux autres, abstraction faite de ce que Mai- 
juvajra et sa Cakti ont chacun trois visages et six mains avec les attributs 
suivants: le glaive, le lotus, la fléche, l'are et deux foudres pour Je Bodhi- 
satva de méme que pour sa Cakti. Dans cette forme Mafjugri est générale- 
ment rouge, le visage du milieu est rouge, celui de gauche bleu fonce, 
celui de droite est blanc: la Cakti est colorée de la méme maniére, mais le 
rouge est un peu plus clair. °° 

J'ai déja fait remarquer au premier chapitre que dans la période de Gan- 
dhara, qu'il faut regarder comme la premiére époque d'une riche mythologic 
du buddhisme du nord, il y a lieu dobserver Jes premiers commencements 
dune division des dieux tutélaires en formes bénignes et terribles (kkrodha, en 
tibétain: °*k‘ro-bo, en mongol: kilingtu, et canta, en tibétain: zi-ba, en mongol: 
amourlingghoui). 


Avec sa Cakti (yum béae), 


ie TBO? a9 


Dans Je lamaisme le type bénin des Buddhas et des Bodhisatvas est clair 
par lui-méme et je peux me dispenser dune explication detaillée. Mais quant 
aux dieux tutélaires, nous les voyons toujours sous Ja forme irritée (comme 
*k‘ro-bo) ou méme terrible (bhairava, en tibétain: drag-po, drag-njams-pa-¢an). 
L’ancien type des dieux irrités (Mahakrodha p. e. est représenté de cette maniére), 
ce sont les cheveux hérissés, les yeux gonflés (y compris l’ceil sur le front), 
la langue tirée, les dents serrées, en outre le corps trapu avec de gros membres 
et des ongles longs ou plutdt des griffes aux pieds et aux mains. 

Parmi les Yi-dams il y a une série de figures qui ont Vair fougueux 
c’est-a-dire ils ont le visage décomposé, le troisieme cil et pourtant les bras 





Fig. 82. Les «bijoux» des divinités tantriques. 
Entre la couronne et Ja ceinture: le petit tambour damaru (en tibétain: Canh-te), la cloche 
ghanta (en tibétain: dril-bu), le foudre vajra (en tibétain: rdo-rje), la coupe de crine kapdla 
(en tibétain: t‘od-pa), le couteau kartrika (en tibétain: gri-gug), ct le baton k‘atvinga ou 
kapdilak‘atvanga, un biton blanc avec un foudre droit pour pointe, au dessous un crane 
blanc (skam-po dkar-po), une vicille téte rouge (rnyin-pa rid-po dmar-po), une jeune téte 
bleue (rlon-pa gsar-ba shon-po), au dessous le foudre quadruple (sna-ts‘ogs rdo-rje) et un 
vase avec hoisson W@immortalité (bum-pa). Le baton est dit avoir été inventé par Padma- 
sambhava (lig. 34). 


et les jambes longs. Ce sont toutes des divinités tantriques supposées en 
extase et qui tiennent le milieu entre les dieux terribles proprement dits et les 
dieux bénins. 

Avant de les décrire, il faut faire mention de leurs attributs principaux 
quils ont, du reste, en commun avec les dieux tutélaires nommés drag-po. 

Ce sont les «six parures», une couronne pourvue de cranes humains au 
lieu de feuilles, de pendeloques et de roubans, en outre des bracelets, des 
anneaux pour les pieds, de deux formes, et une ceinture (fig. 82). A cela 
s’ajoute souvent une guirlande croisée sur la poitrine, présentant au milieu 
une roue: le symbole du buddhisme. Chez certaines divinités tantriques nous 
voyons un grand serpent qui enlace la poitrine du dieu et qui cherche a mordre 
dans la roue: c'est un symbole des ennemis du buddhisme. Ce dernier objet 
de parure est toujours teint en blanc, car il est en os, ce qui est le cas du 
reste aussi pour les autres parures des dieux tantriques. 


1O5 


Dans Jes figures suivantes de Yi-dams daus Ja position de Vajra. ils ne 
sont plus représentés assis, mais plutot marchant, des uns a gauche. les autres 
a droite, Vautres dansaut. 

La figure Ja plus compliquée et Ja plus terrible (entre les Yiedams. et 
peut-étre dans toute la mythologie Jamaique, cest Vajrubbairava®?, Vajra- 
bhayankara (en fibétain: rDo-rje “Jigs-byed, en mougol: AyolyhaktSiy ou 





Fig. 83. Ve Yiedam Crivajrabhairava., Vajrabhairava. Bhairava, Yamdutaka. Yamari. 
Une forme du Bodthisatva Manjugri, Cf fim Phu, Wi te, 


De li collection du Prince Quihbtemshy. 


Yamantaka, Yamari (en tibétain: eSin-rje eked) (ig. 83). Sous cette: forme 
Mafjucri dompta Yama (en tibétain: eSin-rje. en mongol: Evlik}, roi démoniaque 
de Ja mort qui dépeupla Je Tibet. Je donne ici Ja fagon dont il est repré- 
senté @aprés Je Crimahavajrabhairavatantra qui se trouve au Kanjour et) qui 
donne wne instruction détaillée sur la mamieére dont il faut) pemdre Je dieu, 
Cotte indication me parait étre Cautant plus remarquable que sur des tableaux 
et dans des bronzes Jes emblémes ne sont malheureusement: pas bien recou- 


Naissables, 
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Je donne le texte en traduction littérale : 

«1] sera expliqué maintenant exactement la maniére de peindre (son) 
image d'apres les préceptes de Crivajrabhairava. Qu'on prenne une toile quel- 
conque, Ja (soi-disant) toile Gira ou celle qui porte des ,dessins de fleurs’ ou 
la toile ,du fils’®’; i] faut que le peintre soit un homme de bien, pas trop 
réfléchi, pas porté a la colére, saint, savant, gardant ses sens, croyant et bien- 
faisant, sens avarice; il faut qwil soit doué de ces vertus. La main d’un tel 
peintre est admise @ peindre sur la toile Gara, Sil désire atteindre Siddhi, le 
don du Cara s‘y fait valoir. I] faut quil dessine son modéle en secret, apres 
avoir lissé la toile. [1 est libre de peindre, si, en plus du peintre, un Sddhaka 
est présent; mais qu’aucun autre homme, un homme du monde ne le voie! (La 
figure regoit) seize pieds, trente-quatre mains, neuf tétes, (elle est) nue, de 
coweur noire, les pieds marchant, d’aspect plus que terrible, Je linga en érection, 
c'est ainsi quil faut peindre Timage. La premiére téte celle d'un taureau, a 
cété de la corne droite trois visages: un visage bleu, un visage gris et un visage 
noir. Entre les deux cornes il faut peindre une figure rouge et terrible, au- 
dessus la figure jaune et un peu irritée de Mafijugri. Les mains droites (tien- 
nent) le couteau Gri-gug, une arme aigué, un pilon, un couteau poignard en 
forme de foudre, une hache, une conque marine (sanscrit: gankha), une fléche, 
un crochet de fer, une pierre a fronde, la massue khatvanhga, une roue, un 
foudre, un marteau de pierre, un glaive, le tambour Damaru; les mains gauches 
(tiennent) un crane, une téte, un bouclier, une jambe, un lasso, un arc, (en 
outre) des entrailles, une cloche, une main, de la toile & suaire, un homme 
empalé, un poéle, un morceau de crane, un doigt menacant, un trident 
pourvu de roubans flottants, de la toile fouettée par le vent; deux mains tien- 
nent une peau d'éléphant fraiche. Sous les pieds a droite: un homme, un 
taureau, un éléphant, un Ane, un chameau, un chien, une brebis et un renard, 
sous ceux de gauche: un autour, un hibou, un corbeau, un perroquet, un faucon, 
un paon, une poule deau et un cygne. {1 faut peindre Crivajrabhairava armé 
de la sorte. Au-dessous il faut peindre un cimetiére; il faut qu’on y voie un 
homme en proie & Mara, avec des Vetalas, des Kshetrapalas et des Rakshasas, 
qui ont Yair parfaitement terrible, i] faut peindre en outre un homme suspendu 
& un arbre de Nyagrodha, un homme ardent (cela veut dire un cadavre) et un 
homme empalé sur une poutre aigué; a cdté (deux) des troupes entiéres 
oiseaux, de vautours, de chiens et de chacals, qui poussent des cris. I] faut 
peindre aussi des Sadhakas, qui regardent Bhagavan, & un endroit élevé; ils 
sont nus, leurs cheveux en méches, ils montrent les cing Mudras, tiennent 
Damaru, le crane et Khatvéiga et sont couronnés de cranes: pour faire exaucer 
des veux, ils sont venus au cimetiére, Quon expose ce tableau mystérieux a 
une place déterminée, qu'on lui sacrifie Mahamamsa (des bounes odcurs), quon 
murmure (des priéres) devant lui avec Je roxaire de perles de conque; par des 
Dharanis parfaites, Timage est soigneusement conservée a trois fois par jour. 
En présence dun étranger on ne la montre pas et on ne Pétale pas devant lu. 
Si Yon veut hire, adorer ou manger, elle regoit des bénédictions et Mahamamsa, 
sa nourriture caractéristique. Si l'on aspire a la plus haute Siddhi, on sacrifie 








Fig, 84. Le Yi-dam bDe-mé‘og. 


Sanscrit Samvara. Sous forme de dPal-*k‘or-lo sdom-pa. Description A la page LOS. 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 
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devant T'image trois fois par jour avec Virocana et Ja fumée de Rudhira. Voila 
la maniére dont limage est peinte dapres Je Crimahavajrabhairavatantra de la 
plus haute forme de Mafjugri.» (Chapitre VY.) 

1] me reste & ajouter que dans la description la GCakti (Yum) n'est pas 
mentionnée. On reconnait dans l'image, de quelle maniére elle fut représentée; 
ses attributs sont: & gauche le crane rempli de sang, a droite Je Gri-gug. 
Dans les reproductions que je connais, on voit au-dessous des pieds droits et 
gauches et des animaux, sur lesquels ils sont debout, des séries de dieux 
hindous. 
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Fig. 85. Le Yi-dam Hevajra. 
En tibétain: Kye(-ba) rdo-rje, Kyai rdo-rje, Kyai-rdor. (Fig. 86.) 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 


Je nai pas encore vu cependant de reproduction de Bhairava avec les 
figures accessoires énumérées dans linstruction, mais je lai vu comme image 
centrale entourée de Cakti et de tous les «terribles», des huit Drag-gsed, 
dont nous aurons @ dire quelques mots plus tard. On Je rencontre trés souvent 
comme figure accessoire, p. ¢. sur des portraits de ]Can-skya-rol-pai rdo-rje 
(fig. 73). 

Comme bronze il n'est pas non plus rare et il existe de véritables chefs- 
(oeuvre de bronzes antiques qui le représentent. 

Quant aux formes des Yi-dams des Drag-gSed, nous en parlerons dans 
le chapitre correspondant; ceux qui se trouvent le plus fréquemmenut sont Vajra- 
pani «a Ja robe bleue», Hayagriva, et le Yamari rouge et noir (bleu) (fig. 45, 
le premier dans Yair au-dessus de g,Yun-ston rdo-rje dpal). 
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Ajoutons enfin Ta description de deux Yi-dams du culte tantrique. Les 
plus importants sont: Samvara, en tibétain: bDe-mé'og (fig. #4), et Hevajra 
(fig. 85 et $6). Le seul nom du premier, Samvara (Gambara) indique précisé- 
ment que nous avons affaire a un élément purement givaique. Le dernier a 





Fig. 86. Le Yi-dam Kye(-ba) rdo-rje. 
En sanscrit: Wevajra. 


La figure du dicu et celle de sa Cakti sont en blew sur les tableaux, de méme que Ia téte du milieu: trais 
tétes 4 droite sont en rouge, en bleu ct en blanc: trois a gauche en jaune, bran et bleu. La eeptidme au 
dessus des six est rouge brun, La parure est blanche. La Cakti tient dans Ja main droite en lair le cou- 
teau Gri gug, la main gauche entoure le cou du dicu. Toutes les mains du dieu (yab) tiennent des coupes 
eranicunes, qui, ’ droite, renferment des figures Vanimaux: un éphant blane (eu tibétain: ylat-dkar-po), 
un cheval (rta), un due (bon-bu), un taurenu (gla), un chameau (tha-ben), un homme rouge (mi dmar). un 
cerf (8a-ba-ra-Gu), un chat (byi-la); les mains guuches tiennent dans les coupes: un dieu aquatique jaune 
(en tibétain: CSu-lha-ser-po), un dieu vert du vent (rlub-Iba-lian-k‘u), un diew rouge du feu (me-Iha dmar- 
po), un dieu lunaire blane (#la-bai-Iha-dkar-po), un dieu solaire rouge (nyi-mai-Iha dmar-po), un dieu mor- 
tuaire bleu (gsin-rje-mnhon-po). une déesse dorée de Ja richesse (nor-’dsin-ma-yser-mo) et un dieu terrestre 
jaune (sa-i-lha ser-po), Sept peuvent é6tre nommés aisément en sanscrit: ce sont: Varuna, Vayu, Agni, 
Candra, Sttrya, Yama, Vasundharit. Je ne connais pas Péquivalent du dernier, Hevajra devrait avoir quatre 
pieds, dont deux en Jair. Je ne penx m’en rendre compte sur la figure. 
Un lama qui a vu ces reproductions a nommé cette figure Mahfimiya. Disons que ce Yi-dam danse on est 
assis sur une jambe et a Qordinaire d'autres attributs, DT] a nommé (ruru drag-po Ja fig. 85 ¢-d-d. ode 
mnoitre terrible»; ceci me semble étre une dénomination @embarras, que Je lama a ewployée aussi ailleurs. 
Les preuyes en faveur du nom donné ici sont: 1. une miniature en folio i(ka) des Tantras du Kanjour ma- 
nuecrit de Berlin, 2. une miniature dans le volume (images qui représentent les préexistences de ICan- 
skya Khoutoukton, 4. les 500 dieux de sNar-t‘ah, figure incolore, il faut le dire. La fig. 1 montre les coupes 
craniennes remplies de sanw mais sans figures de dieux ou (animaux. 


De la collection du Prince Oukltomsky. 


une certaine importance historique: car cest par la Hevajra-vagita, «le sacre 
de Hevajra», que Khoubilat Khaghan et son épouse regurent Jes sacrements 
de la part de ’PSags-pa (fig. 41), lorsquils se convertirent au buddhisme. 

La représentation de bDe-me‘og donnée dans Ja fig, 84. sIncarne sous 
cette forme nommée dPal-’k‘or-lo sdom-pa, dans le grand-lama de Péking, le 
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ICan-skya Khoutouktou (fig. 72 et 73). Le culte de bDe-mé‘og a son siége prin- 
cipal dans la province Tsa-ri. C'est 1a que Je véritable Mahadeva (Giva) 
demeure; des pélerins hindous s’y rendent avec prédilection «a travers Kama- 
ripa, Assam et les pays des Nagas», pour chercher leur dieu. 

J'ajoute Ja description détaillée de bDe-mé‘og sous Ja forme de dPal- 
‘k‘or-lo sdom-pa (fig. 84). 

Le dieu, ayant douze bras et quatre tétes, avance & gauche, embrassé 
de sa Gakti. Il porte sur sa téte quadruple une couronne faite de cranes (en 
libétain: t‘od-pan) et une haute coiffure, sur Je devant de laquelle on voit un 
foudre quadruple (en tibétain: sna-ts‘ogs rdo-rje) et qui montre sur le cété 
gauche une demi-lune blanche. Le visage du devant est bleu, les deux figures 
de gauche sont vertes et rouges, dans des bronzes Ja quatriéme figure forme 
le revers, celle a droite est blanche. Les mains portent les attributs suivants: 
a droite un morceau de peau blanche d’éléphant (en tibétain: glan-lIpags), qui 
couvre le dos, le tambour (damaru, en tibétain: Gan-te), une hache (paracu, 
en tibétain: dgra-sta), un trident (trigdla, en tibétain: k‘a-tvan-rtse-gsum) avec 
un drapeau, le couteau Gri-gug et enfin un foudre (vajra, en tibétain: rdo-rje); 
a gauche, de haut en bas, le reste de Ja peau d’éléphant, un k‘a-tvaii-ga, puis 
une coupe faite d’un crane (kapala, en tibétain: t‘od-pa, t‘od-k‘rag), le lasso 
(paga, en tibétain: Zags-pa), la téte coupée du dieu hindou Brahma avec quatre 
visages (en tibétain: Ts‘ans-pa, ts‘ans-pai sgo) et enfin, derriére le dos de la 
Cakti, un foudre. Le dieu est bleu, la Cakti est rouge cerise, la parure est 
blanche; au-dessous du pied gauche git un cadavre de femme nue avec quatre 
mains et une parure blanche et le K‘a-tvafi-ga dans l'une des mains, sous le 
pied droit on voit un cadavre male bleu, couronné, vétu d'une ceinture de 
peau de tigre, ayant lui aussi quatre mains. 

Les Tantras représentent une littérature immense qui explique soigneuse- 
ment tout détail, du point de vue symbolique aussi bien que par rapport a 
Veffet salutaire qui s'y rattache. Mais rien de cette littérature énorme n’est 
encore traduit. Ce sera, & la vérité, un sacrificium intellectus que de pénétrer 
dans ces textes, mais toutefois ils ne sont pas plus fades et plus ennuyeux que 
les Brdhmanas qu'on a étudiés avec un zéle touchant. 

On fera bien de ne pas perdre de vue, en traitant de ces types, les 
formes givaiques paralléles de Yhindouisme. En effet, les Yi-dams dont nous 
avons parlé en dernier lieu ne sont pas autre chose que les représentations sym- 
boliques de formules qui caractérisent des phases déterminés de dieux givaYques 
dune maniére absolument paralléle aux légendes des Purdnas des Brahmanas. 

D'aprés les renseignements fournis par un certain temple on regarde Civa 


ou un étre de sa suite — chez les Vishnuites Vishnu et un de ses Avatares 
ou un membre de sa suite — comme une manifestation de l’Ame primordiale 


de Brahman; une danse créée par lui est décrite et ses actes de salut sont 
énumérés. J] faut insérer dans cette catégorie le groupe enticr des bDe-mé og, 
Mahamaya, Hevajra, Yamari ete. 

J. J. Schmidt, dans sa traduction de Vhistoire des Mongols de Ssanang 
Ssetsen, a donné un bel échantillon de la fagon dont ces éléments sont variés 
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avec Je motif si fréquent dans les légendes des magiciens, motif d'un Bodhisatva, 
qui aspire a Ja prajhad parfaite et qui traverse toutes les épouvantes de Ja terre et 
des enfers, @ travers tous les mirages des Dakinis, exité exclusivement par sa pitié 
pour les créatures, jusqu’a parvenir & la Dakini céleste et & sa bénédiction. 7° 

Néanmoins il faut voir dans toute Ja littérature tantrique vis-a-vis du 
buddhisme un intrus et un parasite. 1] est absolument impossible que des 
textes comme le Mangalasutta et Je Dhammapada et que des Tantras comme 
Cekaprakriyaé ou Hevajratantra soient sortis d'un méme systéme. On a lim- 
pression qu'une horde de vagabonds se met @ sun aise dans une maison bien 
ordonnée pendant labsence du maitre, de telle sorte que Jeurs produits, pour 
garder le décorum, doivent étre acceptés et — excusés. I] faut chercher cette 
horde de vagabonds dans le nombre des «quatre-vingt-quatre» magiciens.7? 

Il est & remarquer que rarement les Jamas — jen ai fait souvent lexpérience 
— connaissent les noms de ces derniéres formes, excepté Yamantaka. Les photo- 
graphies p. e. qui nous ont servi de matériel ont été montrées aussi a des lamas, 
pour quils leur donnassent un nom; presque toutes leurs dénominations sont 
inexactes, incertaines ou directement fausses. On rencontre généralement la 
vague désignation Guru drag-po, «le maitre terrible». Pallas lui aussi a pu 
obtenir pour une telle reproduction une désignation, il est vrai, mais non pas 
une explication.7? II faut tenir compte de la division en sectes, Yamantaka 
p. e. est le Yi-dam spécial de lEglise jaune. Retournons & présent aux formes 
que nous pouvons désigner plus exactement comme faisant partie du systeme, 
quoique cette partie — je le fais remarquer encore une fois — contienne assez 
déléments étrangers. 


2. LES BUDDHAS. 


Pagsatha imam t4pasam 
jatilam uggatapanam, 
aparimeyye ito kappe 
Buddho Joke bbavissati. 


Avidtrenidana. 93 


Dans le panthéon moderne du Jamaisme la représentation du fondateur 
de Ja religion est relativement rare. La plupart des tableaux et des bronzes 
représentent ou bien les nombreuses transformations tantriques des Buddhas 
et des Bodhisatvas de méditation ou bien des divinités tutélaires givatques ou 
d'un autre origine quelconque, et le clergé énormément nombreux, les représen- 
tants visibles des saints, les saints d'‘ici-bas. La représentation la plus fre- 
quente est celle de Tson-k‘a-pa (fig. 47) accompagné de ses disciples favoris 
ou non. 

Mais il va sans dire qu'il y a aussi des représentations de (rautama 
Buddha. Avant tout une célébre statue de santal se trouve souvent 
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mentionnée que lépouse incarnée du roi Sron-btsan-sgam-po a apportée & Lha-sa, 
ef qui est peut-étre une reproduction de Ja statue du roi Udayana que nous 
avons mentionnée ci-dessus. 

Il y a des bronzes lamaiques Cun Buddha Gautama debout, levant la 
main droite (parce quil est en train denseigner) et vétu @un vétement reli- 
gieux plié qui couvre les deux épaules, de la méme maniére que cette autre 
image deérivée des sculptures de Gandhara, dont nous avons parlé. Il est 
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Fig, 87. Le Buddha kLu-dban-rgyal-po. (Fig. 88.) 


De la collection du Prince Oukbtomsky. 


bien permis d’admettre que, dans ces reproductions, nous avons aflaire 4 des 
variantes de lantique statue du Buddha du premier roi buddhique, que nous 
venons de nommer. 

Le Buddha se trouve plus souvent en groupes, entouré p. e. de ses dis- 
ciples favoris Maudgalyayana et Cariputra, servi par Jes dieux hindous Brahma 
et Vishnu ou au milieu des Sthaviras (fig. 3). Dans de tels tableaux son 
teint est doré, les cheveux sont bleu foncé, le vétement est rouge vif; la sébile 
est de mémne bleu foncé. I] est peint avec les mémes couleurs sur des images 
qui représentent des légendes d’un saint queleonque, sa régénération accomplie 
aux pieds du maitre. 
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Nl y a en outre des tableaux qui représentent successivement sa vie entiére 
depuis Ja descente du ciel Tushita jusquwau Nirvana. Ordinairement ce sont 
deux images, dont l'une représente surtout Ja scéne de sa naissance (fig. 7), 
l'autre le Mahaparinirvana. 

Dans des bronzes, Buddha Gautama parait souvent en séries, ou bien 
avec Maitreya, le Buddha futur, ou avec Maitreya et son prédécesseur immé- 
diat Kagyapa ou entouré de plusieurs de ses prédécesseurs, des Bodhisatvas, 
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Fig. 88. Le Buddha kLu-dban-rgyal-po. 
En mongol: LoG-in Khaghan (Khan). 


Couleur du corps: bleu, téte en blanc, chevelure bleue, vétements rouges, entouré (sa-parivara, en tibétain: 
>k‘or [béas]) de quatre Bodhisatvas et protégé par le roi Nagi Mucilinda (en tibétain: b‘fan-zun). Les 
quatre sont: 


1. Maitreya (en tibétain: Byams-pa, en mongol: MaYdari). Attributs: Heur de lotug 4 droite, vase dor a 
gauche. Couleur du corps: jaune, vétements de dessus et de dessous rouges. 


2. Sarvanivaranavishkambhi (en tibétain: Sgrib{-pa] [rnam]-secl, en mongol: Tuitkeér téin arilghaktai). 

Attribute: Bijou Cintamani 4 droite, vase & ambroisie 4 gauche; sur dautres images cu plus: fleur de lotus 

& droite et soleil rouge sur le réceptacle. Couleur du corps: blunc, vétements de dessous rouges, de 
dessus verte. 


3 Mafjugri (en tibétain: ?Jam-dpal, en mongol: Mandjouéri), Attribut: fleur de lotus a gauche, ou des 
deux cétés fleurs de lotus, celle do droite avec une épée, celle de gauche avee un livre (fig. 49). Couleur 
du corps jaune. Vitements comine 2. 


4. Avalokitegvara (en tibétain: sPyan-ras-yzigs, cn mongol: Khongsim bodhisato ou Niduber udzéktii). 
Attributs: fleur de Jotus A gauche; couleur du corps: blanc; vétements comme |. 


Auréole de la figure centrale, de 2 ct 3 verte, de 1 ct 4 rouge vif; couronne de rayons sur la téte: figure 
centrale rouge pourpre et bords rouge jaune, 2 et 4 rouge jaune, 1 et 4 bleu foncé. 


ou des soi-disant «Buddhas de médecine». Mais il y en a aussi des tableaux. 
La représentation du Buddha passant au Nirvana est cependant trés rare 
comme bronze. 

Nous avons déj& mentionné que les différentes positions des mains 
(mudras) désignent primitivement des fonctions déterminées de Gautama 
Buddha. Selon la série & Jaquelle il appartient, Ja position des mains varie: 
et comme ces mudrds se trouvent aussi chez d'autres Buddhas, Ja dénomi- 
nation dune figure de Buddha, qui ne porte pas de nom, qui nest pas non 
plus colorée et qui enfin ne fait pas partie dune série entiere, est excessivement 
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difficile. Tout ce qu'on peut faire, cest de déterminer Jes mudras; ta 
dénomination est presque impossible. 
Nous avons encore dit, que, Waprés le systéme du Mahayana, on attribue 
au Buddha trois corps (kaya). Ce sont Jes suivants: 
1° Le Nirmanakaya (en tibétain: sPrul-sku). C'est le corps dans lequel 
le Bodhisatva passe dés quwil est devenu Buddha; c'est avec ce corps 
quil enseigne et ce corps meurt. 
2° Le Sambhogakaya (en tibétam: Lons-spyod-sku), corps du supréme bon- 
heur. (est le corps dans Jequel il a Ja conscience de toutes ses perfections. 
3° Le Dharmakaya (en tibétain: C'os-sku) ou Svabhivakaya (en tibétain: 
No-bo-nyid-sku), corps abstrait et absolu du Buddha comme représen- 
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Fig. 89. Le Buddha Dipaiikara. 


En tibétain: Mar-me imdsad, en mongol: Dzoula dzokiaktai, 


Le premier prédécesscur mystique de Gautama Buddha. 
Sur les tableaux il a Je teint jaune. 


tant du Dharma, de la religion. C'est le Dharmakaya qui anime limage 
@une divinité, si, par une cérémonie solennelle, le bronze est remph 
de ses centrailles» (des réles couverts de Dharanis, des reliques ete.) 
ou que l'image est animée par Jes yeux quelle a regus ou par Tinscrip- 
tion de Dharanis. 

Pour la représentation du Buddha la deuxiéme note est importante parce 
que les figures couronnées de Buddhas représentent, & ce que Ton dit, le 
Sambhogakaya. Des bronzes ouverts, auquels on a done pris le Cos-sku, 
nont plus de valeur rituelle. 

Il me reste & mentionner une espéce spéciale de représentations du 
Buddha. Ce sont celles, ot le Buddha intervient pour Je salut d'autres créa- 
tures que des hommes. I] faut nommer ici la représentation assez fréquente 


du Buddha ombragé par Mucilinda (en tibAlain: bTan-zuny. roi des Nagas, 
ot il est glorifié comme libérateur des Nagas, kLu-dhah-reyal-po (en mongol: 
Lof-in khaghan | khan |) (fig. 87, 8). Aprés la vietoire du Buddha sur Mara 
(en tibétain: bDud, en mongol: Simnou, Simnous) Je rot des Nagas Vabrita 











Fig. 90. Lama des Casaques du Don. 


Vetu pour le culte des dieus tutGlaires du lamaisme nommeés Drag-géed; gur la téte la couroune (en tihé- 
dain: ¢ad-pan, en mongol: titim) od sont représentés les cing Dhydénibuddliag sur les cing parties de la 
couronne. Le personnage représenté ici s'appelle Mikoulinoy, 


V. Prince Oukhtomsky, Voyage on Orient. 


contre la froideur.74 — La figure 3 donne le type de Gautama Buddha le plus 
usité dans Je Jamaisine. 

Souvent on trouve dans des tableaux Ja représentation des prédecesscurs 
de Gautama Buddha, qui sont désignés ordinairement comme Jes «sept Tatha- 
gatas» (en tibétaim: De-bzin-gSegs-pa. en mongol: Teguntsilén iréksénj. Ce 


Myrnouoarer. _ 
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sont les suivants: Vipagyi (en tibétain: rNam-gzigs, en mongol: Babaii, 
sanscrit corrompu), Cikhi (en tibétain: gTsug-tor-éan, en mongol: Siki, 
sanscrit corrompu), Vigvabhd (en tibétain: T’ams-éad-skyob, en mongol: Bis- 
babou, sanscrit corrompu), Krakucchanda (en tibétain: “K‘or-ba “dsig, en 
mongol: Kérkésundi, Gargasoundi, OrtSilanghi ébdéktsi), Kanakamuni (en tibé- 
tain: gSer-t‘ub, en mongol: Ganagamouni, Altan tsidakt&si), Kagyapa (en tibétain: 
’Od-srun, en mongol: Gasib, Kasib, Gérél sakikt$i), Gakyamuni (en tibétain: 
Cakya t'ub-pa, en mongol: Sakiamouni, Sigémuni). A partir de Krakucchanda, 
les quatre derniers Tathigatas et le Buddha futur Maitreya (en tibétain: 
Byams-pa, en mongol: Maidari) appartiennent & la période actuelle du monde. 
Ce sont les derniers d’une série de vingt-quatre prédécesseurs de Gautama Buddha, 
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Fig. 91. Le Dhydanibuddha Amitiyus. 
En tibétain: Tse‘ve-dpag-med. 
En Dharmacakramudrd. Fait partic d'une série de Buddhas. 


dont le premier a été Dipaikara (en tibétain: Mar-me mdsad, en mongol: 
Dibangkara, Dzoula dzokiakt3i) (fig. 89).7° Ce Dipafikara joue un grand réle 
dans le lamaisme, tandis que ses successeurs jusqu’a Vipagyi sont moins connus. 
Dipankara forme avec Cakyamuni et Maitreya une triade bien vénérée, que 
les Mongols appellent, & en croire Pallas, ghourban tsaghan bourkhan, «les 
trois Buddhas blancs». 

Ces prédécesseurs de Gautama font partie des plus vieilles parties de 
liconographie buddhique. Les arbres, sous lesquels ils sont parvenus a la 
connaissance, sont déja représentés sur la porte du mur de Barahat, dont nous 
avons parlé plus haut, et ils y sont méme pourvus dinscriptions. <A ce que 
je vois, les arbres de Bodhi de VIPASI (Vipasst, expression pdlie pour Vipagyt), 
KONAGAMANA (Konagamana est le nom pali de Kanakamuni), KAKUTSAMDHA 
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(Kakusandha, forme pale pour Krakucchanda), KASAPA (Kassapa, pali pour 
Kagyapa) et enfin celui de SAKAMUNI sont prouvés par des inscriptions. — Us 
sont aussi représentés sur Ja porte dest du grand Stipa de Safehi, mais la 
ils ne sont pas pourvus d‘inscriptions. Les représentations des Buddhas man- 
quent, Comme nous avons vu, dans Vancien art indien; mais elles paraissent 
sans aucun doute dans la période de Gandhara.7® Sur un relief originaire de 
Muhammad Nari j’ai eu Poccasion de prouver Je premier Vexistence des figures 
debout des sept derniers Buddhas et de Maitreya. 





Fig. 92. Le Dhydnibuddha Amitdyus. 


Entre Mafijugri (avec Pépée au dessus du lotus) et Vajrapani (sous sa forme bénigne. yfAnta) avec le 
foudre levé au desaus du lotus, Lo lama qui a désigné ce bronze n'a pa dénommer que la figure 
du milieu. 
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Dans l'art indien postérieur elles sont fréquentes. Je ne mentionne ici 
que les tableaux dans Jes temples d’Ajanta., oi dans la grotte NNIT elles 
sont désignées par des noms. Les quatre premiéres (Vipagyl & Krakuechanda) 
y sont noires, Kanakamuni est gris, Jes derniéres. y compris Maitreya. qui est 
assis & européenne et au milieu, sont jaunes dor, Mais les positions des 
mains ne s'accordent pas avec celles de Vimage lamatque, que nous avons 
donnée dans Ja fig. 4. le Dharmacakramudra et Je Dhyanamudra y ulternent 
plutét; Maitreya est représenté avec le premier, Les couleurs officielles du 
lamaisme me sont malheureusement inconnues. Une image que je connais 
donne de Vipagyt a Kagyapa les couleurs suivantes: blanc, jaune, jaune, brun, 


blanc, jaune. Mais je doute qu elles soient correctes. 
we 
s 
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Puisque Jes Buddhas sont innombrables, il y a encore des groupes plus 
vrands. Les «mille Buddhas» en font partie; leur mention seule suffit 4 
notre but.7? 

Nous avons déja parlé dans le chapitre précédent des Buddhas de méditation 
(Dhyanibuddhas). Ici i} ne reste qu’a ajouter, qwils sont représentés eux aussi 
comme Buddhas, ayant généralement les deux mains au giron en Dhydénamudra, 
et qwils ont les couleurs citées et des vétements rouges. Is différent essen- 





Fig. 93. Bhaishajyaguru ou sMan-bla (Man-la), le Buddha de la médecine. 
En mongol: Ototii. 


Couleur du corps: blou; la main gauche tiont la sébile (patra), la droite une fleur (quelquefois un fruit, 
une myrobalane, haritaki, en tibétain: a-ru-ra). 


V. Prince Oukhtomsky, Voyage en Orient, 


tiellement des autres Buddhas parce quwils n'ont pas de Bodhisatvas au sens 
ordinaire, mais quils émanent plutét Jeurs Bodhisatvas comme fils spirituels. 
Le Bodhisatva Avalokitegvara nait p. e. de rayons sortant de la téte d@Ami- 
tabha ete. 

Si je ne me trompe, Rhys Davids a fait remarquer le premicr Je caracteére 
iranien de ce groupe de Buddhas. Les Dhydnibuddhas correspondent aux 
Fravashis (Fervers) iraniens, qui dans la religion de Zarathushtra sont les pré- 
existences célestes des étres nés sur la terre. Le caractére iranien de tout ce 
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groupe, sur lequel de Groot surtout a appuyé, est Je plus évident dans Je 
Dhydnibuddha de Gakyamuni et dans son paradis (Sukhavati, en tibétain: 
bDe-ba-¢an). 7° 

Avant (entrer dans les détails, je veux encore dire que la représentation 
des Dhyanibuddhas sous la forme de Buddhas, en Jongues séries, se trouve, 
dans le lamaisme, Je plus souvent sur Jes couronnes (en tibétain: God-pan: 



































Fig. 94. Un des suivants de Bhaishajyaguru (fig. 93). 


De la collection du Prinee Oukbtomsky. (Vicille porcelaine craquelée.) 


en mongol: titim: la traduction ordinaire duo sanscrit: mukuta) que Je Jama 
exergant Je culte porte quand il sacrifie aux dieux terribles («drag-gsed » pro- 
noncé cn mongol «doksit») (lig. 90). Car chaque Dhyanihbuddha a un Drag- 
gsed qui Jui est soumis. 

Dans Tart buddhique postérieur des Indes. les Dhyanibuddhas sont le 
plus souvent représentés accompagnés de Bodhisatvas, p. e. dans les grottes 
d@Elura & Tin Thal.72? Dans l'art de Gandhara ils ne sont pas encore con- 
statés; mais puisque Sergius dOldenbourg a réussi a découvrir le Bodhisatva 
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dAmitébha, & savoir Avalokitegvara (fig. 12) ou Padmapani, il n'est pas 
impossible que nous rencontrions aussi son pére spirituel Amitabha. 

Le Dhydnibuddha Amitabha est une des divinités les plus populaires de 
tout Je buddhisme du nord; en Chine et au Japon sa figure est de beaucoup 
la plus répandue. Son paradis Sukhavati situé & louest est un véritable ciel 
de joies ot tout le monde désire renaitre. Les textes — je ne nomme que le 


























Fig. 95. Un des suivants de Bhaishajyaguru (fig. 93); peut-étre Rin-ten-zla-ba 
(Ratnacandra), 
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Sukhavativyiha — depeignent ce paradis avec le plus grand enthousiasme et 
partout, au Japon et dans les pays du lamaisme, il y a des tableaux magni- 
fiques qui le représentent. I] y en a méme des modéles excellemment con- 
struits avec des figures. °° 

Une Jégende de source chinoise que Schott a traduite et qui mérite 
d’étre tirée de l'oubli, décrit le mieux le bonheur de renaitre au paradis 
d’Amitabha, 


be FH ne 


«Du temps de Ja dynastie Sah (1OR6—93 apres J.-C.) une viele femme 
pieuse et ses deux domestiques ne vivaient que pour le pays duo bonheur’ 
(Sukhavati). Un jour lune de ces jeunes filles dit & sa camarade: ,Cette nuit 
je passerai au paradis d’Amita” Dans cette meme nuit un parfum Dalsamique 
remplit la maison et la file mourut sams avoir été malade auparavant. Le 
lendemain, celle qui survivait dit & Ja dame: ,Hier Ja morte nYapparut dans 





Fie. 96. Un des suivants de Bhaishajyaguru (fig. 93), peut-étre mT‘ an-less 
yonhs-rays-dpal. 
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un réve et me dit: ,Grace aux exhortations perpétuelles de notre maitresse jai 
gagné ce paradis et mon bonheur dépasse toute description.” La dame reépondit: 
Si elle m‘apparait & moi aussi, je croirai ce que tu me dis. Dans Ja nuit 
suivante la morte Jui apparut en effet et Ja salua avec respect. .Parviendrai-je’. 
lui demanda la dame, .moi aussi un jour dans Je pays du bonheur?’ .Our’, 
répondit-elle, ,tu mas besoin qu’ suivre {a servante. En reve, la dame suvit 
sat servante et vit bient6t wn lac immense couvert Vinnembrables lotus rouges 
et blanes en différents états, Jes uns en fleurs, Jes autres fanés. He demanda 
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ce que ces fleurs signifiaient? La fille répondit: ,Ce sont des Ames humaines 
dont. sur terre, les pensées étaient dirigées vers lendroit du bonheur. Le 
premier désir du paradis d’Amita fait naitre une fleur dans Je lac céleste et 
elle grandit et embellit de jour en jour, tant que la justice de la personne 
quelle représente, fait des progrés; en cas contraire elle perd sa splendeur et 
se flétrit.” La dame demanda le nom d'une fleur brillante qui était toute 
enveloppée de splendeur et qui rayonnait merveilleusement. Sa servante dit: 
Crest Yangkie. Puis elle demanda le nom dune autre fleur et eut la réponse: 
,Cest Mahu.’ La dame continua: ,OU est-ce que je renaitrai moi?’ Alors 
lame bienheureuse Ja conduisit plus loin et lui montra une hauteur qui rayon- 
nait dor et dazur. ,Voici’, dit-elle, ,ta demeure future. Tu seras une des 
premiéres au rang des bienheureux.’ Lorsque la dame s’éveilla, elle demanda 
Yangkie et Mahu. La premiére était déja morte, la seconde était encore parmi 
les vivants. C'est ainsi que la dame apprit qu'une dme qui avance en sainteté 
et qui persévére, demeure déja au pays du bonheur, quand méme son corps 
séjourne encore dans ce monde périssable.» *! 

Amitabha Buddha a, dans ses trois corps, les formes suivantes: dans le 
Dharmakaya il s‘appelle Amitabha, en tibétain sNan-ba-mta-yes, dans le Nir- 
manakaya de méme, mais en tibétain Od-dpag-med (autre traduction du nom 
«ayant de Ja lumiére immense»), dans le Sambhogakaya il s‘appelle Amitayus, 
en tibétain Ts‘e-dpag-med, en mongol Ayousi, «ayant la vie sans borne». Sous 
cette derniére forme il est le dispensateur de longues vies et se rapproche du 
dernier groupe des représentations de Buddhas, des sMan-bLas (Buddhas de 
médecine) qu'il nous reste encore 4 mentionner. 

Pour son fils spirituel Avalokitegvara, le Bodhisatva, qui s‘incorpore dans 
le Dalat Lama, tandis que Amitabha renait dans le Pan-Cen, nous dirons dans 
le chapitre qui traite des Bodhisatvas ce qui est absolument nécessaire. II est 
le patron de l’Eglise, le sauveur xar’ soy». 

La représentation d’Amitabha Je montre ordinairement comme Buddha 
en Dhydanamudra, avec le teint rouge et en habit religieux rouge foncé; dans 
les mains jointes au giron il tient une sébile bleue. Mais il se trouve aussi 
en Dharmacakramudra (fig. 91). Comme Amitayus, dispensateur de longues 
vies, il est assis de Ja méme maniére, mais au lieu de la sébile 1) tient un 
vase dor a ambroisic, d’ot sort parfois un petit arbre; i] est couronné et porte 
de longs cheveux bleus qui descendent jusqu’aux ¢paules et des ornements 
Vor; Je long chale tient lieu (@habit et sur Jes reins il est vétu dun drap 
rouge foncé; Ja couleur du corps est rouge, ordinairement rouge vif’ (fig. 92). 

Bhaishajyaguru (Vaidtryaprabharaja), en tibétain: sMan-gyi bla Ve- 
du-ryai ‘od-kyi rgyal-po ou briévement: sMan-bla, est le nom dune représen- 
tation de Buddhas qui, comme celle d’Amitabha mappartient pas sculement 
au Jamaisme, mais qui est vénérée avec le méme respect en Chine et au Japon 
qwau Tibet et en Mongolie. Lui, Amitébha et Gautama forment une triade 
fort populaire. 

Nous le trouvons souvent figuré avec ses huit compagnons ou, comme 
Pozdnéey les appelle, ses Khowhbilghans, série de figures de Buddhas, dont 
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Cakyamuni est alors le chef. Il est le dieu de la médecine et est vénéré, 
comme Waddell le rapporte, «presque comme un fétiche», les croyants frottant 
les parties de sa figure, ot ils ont eux méme des douleurs. Son culte semble 
étre trés ancien, puisqull se trouve aussi, nous l'avons vu, en Chine ct au 
Japon, mais son origine est encore inexplicable. La fig. 93 donne Ja représen- 
tation la plus vulgaire et les fig. 94, 95, 96 font voir trois de ses compagnons. 
Les noms de deux de ces compagnons sont peut-étre connus. Mais en général 
justement ces figures isolées de Buddhas de l’entourage de sMan-bla, sont de 
ces nombreuses figures lamaiques dont la dénomination est absolument impos- 
sible faute de dates. 


3. LES BODHISATVAS. 


Satv4nukampaya hi bodbisatvo manushya- 
Joke upapadyate, na devabhita evam dharma- 
cakram pravartayati. 

Lalitavistara. 


Les représentations des Bodhisatvas sont, sous certains rapports, les figures 
les plus difficiles de toute Ja mythologie du buddhisme du nord. Nous en 
trouvons les plus vulgaires sous des formes simples et compliquées. 

Les formes simples — qui sont en méme temps les premiéres — les 
présentent debout ou assis, avec deux mains, couronnés, avec de riches orne- 
ments, le long vétement de dessous et le chale par dessus: les attributs qwils 
portent sont des lotus, parfois avec un symbole (Cintamani, un livre, un glaive, 
un soleil, une roue ete.) sur le réceptacle, ou des flacons. Quelquefois ils sont 
déterminés par un Stipa ou Ja représentation d'un Buddha, fixés a la couronne. 

Tandis que quelques-uns de ces attributs ont été réservés exclusivement 
a une personne déterminée et ne donnent pas lieu a confusion, d'autres varient 
et ne sont point si décisifs qu'on le désirerait. Les séries suivies nous donnent 
aussi dans ce cas une certaine sdreté pour Ja dénomination; quelques-uns sont 
seulement déterminables, sils font partie dune de ces séries. d'autres ne se 
trouvent qu’en séries. Une autre source de confusions sont des surnoms com- 
muns qui, au surplus, ont été confondus entre eux par Ja traduction en tibétain 
ou en chinois, de maniére que Jes Jamas ne sont pas méme stirs de leur affaire 
en fait de la dénomination des formes & deux bras et quwils font des fautes 
évidentes. Pour citer tout de suite un exemple Je surnom de «Mahakarunika» 
(«le grand miséricordieux») donne lieu A confondre Maitreya et Padmapani 
(Avalokitecvara) sous sa forme & deux bras: car Maitreya ne se trouve pas 
autrement qu’avec deux bras. D ‘autres fautes sont causées par Ja confusion 
entre les syllabes Byam(s) et Jam, dont la premiére sert a traduire le nom 
de Maitreya, l'autre celui de Mafijucri et qui sont presque également prononcées 


en tibétain, & peu prés comme Djam. Dans ce dernier cas Maitreya aura 
généralement le dessous; car Mafjucri est plus fréquent et plus vulgaire que 
Maitreya, sur des tableaux au moins. 

Les représentations compliquées des Bodhisatvas, supposé qu’elles offrent 
plusieurs mains et quelles soient pourvues d’attributs caractéristiques, sont au 
contraire exemptes de doutes. Quoique ces derniéres formes soient plus fré- 
quentes que les formes 4 deux bras, celles-ci ne manquent pourtant pas absolu- 
ment dans le lamaisme, tandis que l’art indien antérieur et surtout l’époque de 
Gandhara ne connait pas du tout d’autres formes. Si nous voulons done faire 








Fig. 97. Le Bodhisatva Maitreya. 


Représenté comme Buddha, assis & européenne. 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 


usage d'images lamaiques pour déterminer les nombreuses représentations de 
Bodhisatvas de l’époque de Gandhara et des anciennes formes indiennes qui s'y 
rattachent immédiatement, il faut nous imposer une grande réserve et, au fond, 
il faudrait nous restreindre 4 comparer des séries bien déterminables (des triades, 
des pentades ou des groupes encore plus grands); mais en tout cas il n'est pas 
permis de négliger la tradition japonaise, qui parait presque étre meilleure. 

Il me semble que de telles séries ont été divisées en faux ordre, pour 
pouvoir déterminer Jes différentes figures dans les livres d'images des Jamas; 
d’autre part il saute aux yeux que le nombre des Bodhisatvas, infini en théorie, 
a été augmenté pour des raisons qui reposent sur le développement de l'art 
buddhique. 


Ferree eee 





Fig. 98. Le Bodhisatva Maitreya. 
En tibétain: Byam(s)-pa; en mongol: Maidari. 


Attributs: deux lotus et une rove (& droite), un vase A eau bénite (A gauche, mais invisible), il est 

assis sur un trone, A Veuropéenne. Le dossier est richement orné, en haut on voit Voiseau Garuda 

(en tibétain: K‘yun) et des Nagas (en tibétain: kLu); Garuda tue un grand Naga. Pour les détails du 
trone cf. fig, 73. 
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Sip. ec. nous voyons le groupe des Buddhas de médecine avec Gautama 
Buddha comme président accompagnés de deux @énies semblables a des Bodhi- 
satvas ou & des Devas, qui sont désignés sous les noms de «soleil» et de dunen, 
cela nous donne une indication, comment il faut imaginer l’origine de noms 
de Bodhisatvas comme Stuyagarbha (en tibétain: Nyi-mai snyin-po) ou Maha- 





Fig. 99. Le Bodhisatva Maitreya, 


Désigné en Mongolic par des lamas pour étre Byams-pa (Maitreya). 
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meghagarbha (en tibétain: sPrin-Cen snyih-po) «germe du soleil», «germe du 
grand nuage» ete. Du point de vue européen il s‘agit en ce cas de simples per- 
sonnifications dans le sens antique, semblables en principe aux divinités locales 
de Ja fin de la période antique qui sont ajoutées dans les représentations comme 
témoins d'un fait ou Wun acte quelconque. 





Fig. 100. Le Bodhisatva Maitreya. 


Désigné sous ce nom en Mongolie. 


De la collection du Prince Qukhtomsky. (Grand bronze orné de turquoises.) 
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Dans le nombre immense de Bodhisatvas — presque chaque livre du 
Mahayana commence par en énumérer une longue série — nous ne traiterons 


que les plus fréquents. 

Le seul Bodhisatva que connaisse aussi lEglise du Sud (Ceylon, Birma, 
Siam, Cambodje) et en méme temps le premier dont la figure ait pris des 
formes déterminées, c'est le Bodhisatva de Gautama Buddha, Maitreya (en pli: 
Metteyya, en tibétain: Byam(s)-pa, en mongol: Maidari). Dans le lamaisme il 
est représenté aussi bien comme Bodhisatva dans le costume et avec la parure 
etc. décrits plus haut, que comme Buddha. Les tableaux et les bronzes qui le 
représentent dans la pose caractéristique pour lui seul ne sont pas soumis a un 
doute. Souvent il est assis 4 leuropéenne les pieds pendant (en tibétain: Byams- 
zugs, «pose de Maitreya») (fig. 97, 98). 

Ces deux figures sont typiques et ne con- 
tiennent rien qui puisse donner lieu 4 des con- 
fusions ou 4 des erreurs. Le magnifique bronze 
doré et orné de bijoux (fig. 98) le représente 
comme Bodhisattva avec les attributs caracté- 
ristiques: les mains sont en Dharmacakramudra, 
et des mains sortent les tiges de deux grands 
lotus, dont l'un porte une roue (cakra, en tibé- 
tain: “‘kor-lo), T'autre un vase @ eau bénite 
(mangalakalaca, en tibétain: bum-pa). La fig. 97, 
ou il est représenté comme Buddha, montre 
de méme les mains en Dharmacakramudra. 

Mais c’est ici déj& que nous trouvons un 
Fig. 101. Le Bodhisatva Maitreya. attribut qui lui est commun avec Padmapani: 

Ga Gis lcins Beauleitaeren oneal: c'est le vase & eau bénite. Mais ici il n’y a 
a giorls pas d’erreur possible, quoique dans les bronzes 

Poleree ee Tee ae weet ae ee cneva = antiques, dans lesquels il parait debout et por- 
ae nea tant seulement le flacon dans la gauche, ce 

vase ne puisse plus étre regardé comme deécisif. 

Les figures qui ne représentent le Bodhisatva qu’avec le lotus sont beau- 
coup plus difficiles & déterminer. Dans cette représentation il ressemble aux 
formes les plus anciennes de Padmapdani; Ja seule différence décisive parait 
étre que celui-ci porte ordinairement l'image d’Amitabha dans la coiffure. En 
outre, si Maitreya est debout, il a le long chdle légérement mis autour de la 
ceinture comme une écharpe (fig. 99). Mais la fig. 100, qui le montre debout 
avec deux lotus et le Jong vétement de dessus arrangé & Ja facon ordinaire, 
prouve que cela n'est pas non plus décisif. Crest ici labsence de tout autre 
attribut (p. e. dune figure du Buddha dans la couronne etc.) qui seule le 
caractérise. , 

Sil se trouve dans un méme groupe avee d'autres Bodhisatvas, comme 
dans la fig. 88, il semble porter une couronne plus petite que ceux avec lesquels 
i] pourrait étre confondu. Dans Je cas de la figure 88 nous avons affaire a 





une pentade unite, dont nous connaissons Tes noms, — et juste dans ces groupes 
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les Bodhisxatvas ne sont guere caractérisés par des altributs plus ou moins 
exacts; toujours est-il quail porte dans Ja main gauche son ancien attribut, 
le flacon. 





Fig. 102. Prois Bodhisatyas. 


Les figures 4 droite et ’ gauche sont stirement Maiijucri (lotus avee épée) et Vajrapdni (lotus avec 

foudre); Ja figure centrale est plutot Padmapani que Maitreya. Le nom original est “Jam gon (eic!), 

c-d-d. gangs doute Byan(s)myon; car la méme main a ajouté en Jettres rusees: Muaidari (en mongol: 

Maitreya). Sur lo so] sont des Nagas dans de Veau Wow surtent lea fleurs do Jotus eur lesquelles sont 
debout les Bodbisatvas. 
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La fig, 101, tout en offrant deux singularités qui pourraient admettre 
Vautres dénominations, est caractéristique, du moins pour des images lamaiques. 
Nous voyons Maitreya debout, le chale tressé en écharpe. autour des hanches, 
les mains en Dharmacakramudra avec un lotus, les cheveux longs tressés sur 


le sommet et ornés Wun Stapa. 
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Ce Stipa se rapporte & une légende. 

Le vieux Kagyapa, un des éléves principaux de Gautama, daprés une 
autre version Je Buddha Kagyapa, prédécesseur de Gautama, git, sans se 
putrefier, dans le mont Kukkutapada (ou Gurupaida) pres de Gaya.  Lorsque 
Maitreya, Je Buddha futur, aura quitté sa maison, i ira a’ la montagne, louvrira 
par un miracle et il recevra de Ja part de Kagyapa les vétements du Buddha. 
Un few miraculeux consumera alors le corps non putréfié de Kacgyapa de telle 











Fig. 103. Le Bodhisatva Padmapadini (Avalokitegvara). 
Caractérisé par les attributs du flacon (main droite) et du lotus (main gauche), la peau de gazelle sur 
Vépaule gauche, et par la petite igure du Buddha Amitabha dans les cheveux. Un lama qui a pu ne pas 
voir cctte figure dans les cheveux, a nommé le tout Tard (en tibétain: sGrol-ma), 
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sorte que ni ossements ni cendres ne resteront. A lendroit ot, d'aprés Hiouen- 
Thsang, cet événement s'est déja passé, un Stdpa s’éléve sur la hauteur de 
Ja montagne. 

ll est possible que Je Stapa dans la coiffure de Maitreya se rapporte a 
cette légende, dont Spiegel et Schiefner surtout ont fait remarquer Jes éléments 
iraniens. 

ll faut se rappeler qu’a Gandhara les représentations de Bodhisatvas pré- 
sentent souvent au-dessus de leurs riches coiffures un bijou vertical qu'on a 
pris peut-étre pour Ja figure dun Stipa. Abstraction faite de Maitreya je 
nai pas encore vu des Bodhisatvas authentiquement déterminés avec le Stipa 
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dans la coiffure; pourtant il est remarquable que dans le buddhisme Japonais 
cest un signe caractéristique du Bodhisatva Mahasthanaprapta. 

Mais un autre attribut montre encore une analogie avec Padimapini: c'est 
la peau de gazelle qui tombe de Pépaule gauche. J'y insiste parce que. tous 
les autres attributs (Pécharpe, Je stipa) et enfin Ja dénomination authentique 
faisant défaut, cette peau de gazelle seule désignerait Je Bodhisatva conime 
Padmapani. 





Pig. 104. Simhanida. 


En tibétain: Seh-ge sgra. 


Une forme du Bodhisatva Padmapani. 


De la collection duo Pripee Oukbtomsky. 


Le peu de notes données suffit pour faire comprendre de combien de 
maniéres différentes Ja plupart dex atiributs peuvent étre interprétés et combien 
il est difficlle de dénommer certaines figures avec une streté absolue. 

Dans des tableaux Maitreya est ordinairement blanc, Je long chale ou 
Ja partie supérieure du drap jeté sur Jes reins est verte, Ie reste de ce drap 
est rouge foncé. Cependant jai vu des images de Maitreya de teint doreé: 
Cest encore une singularité qui lut est commune avee Padmapani. 

Dans Je groupe de Ja figure 102. Maitreya est désigné uniquement) par 
Ja peau de gazelle. Sans Ja dénomination donnée en Mongolie, quime semble 
presque douteuse, on deésignerait Ja figure pour étre Padmapani: on y est d’autant 
plus porté, que les figures accessoires, les Bodhisatvas Manjugri (a droite) et 
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Vajrapani (& gauche), forment avec Padmapani une triade trés populaire. Mais 
je crois que dans cette triade Mafjugri tient toujours Je milieu. 

Nous ferons bien de passer maintenant a ce Bodhisatva qui, comme nous 
avons vu, peut étre confondu Je plus facilement avec Maitreya: c’est le Dhyani- 
bodhisatva de Cakyamunibuddha (Gautama), fils spirituel du Dhyanibodhisatva 
Amitabha Padmapani ou Avalokitegvara, Arydvalokitegvara (en tibétain: 
Pfyag-na padma [rarement| ou ’P‘ags-pa sPyan-ras-gzigs [-dban-p‘yue], en 
mongol: KhongSim bodhisato ou Nidubér udzéktSi ou (corruption d’Arya- 
valokitegvara) Ariabalo. Nous avons déja mentionné qu'il est le spiritus 
rector de l'Kelise lamaique représenté par le Dalat Lama. *# 

Nous connaissons déja quelques attributs qui le désignent. Parmi eux il 
faut attribuer le lotus, un vase a eau et probablement la peau de gazelle aussi 
a Maitreya, tandis que la représentation d'une figure de Buddha (Amitdbha) 
dans la coiffure n’appartient qua Padmapani (Avalokitegvara). Les Tibétains 
et les Mongols donnent pour le nom dAvalokitegvara une traduction qui ne 
s'accorde guére avec la signification du mot hindou: «celui qui voit par les 
yeux»; mais le mot sanscrit, supposé que sa forme soit correcte, ne peut étre 
autrement tradut que par «le maitre, qui est regardé ou qui fut regardé» et on 
pourrait croire que le petit Amitabha assis dans la coiffure, a eu une influence 
sur cette désignation, dont le sens n’a plus été compris plus tard. 

Quoi quwil en soit, en tout cas la petite figure de Buddha est décisive 
pour lui surtout pour ce qui est de la forme assez rare du Bodhisatva a deux 
mains (fig. 103). Un autre attribut quil porte souvent dans la main droite, 
tandis que la main gauche tient le lotus (padma) ou le flacon (kalaga), c’est 
le rosaire (mala, en tibétain: p‘ren-ba). Surtout la forme a quatre mains: 
assise, deux mains jointes devant la poitrine, tient dans la seconde main droite 
étendue le rosaire, dans la main gauche correspondante Je lotus. Cette forme 
s‘incarne dans le Dalai Lama et est appelée pour cela en tibétain: rGyal-ba 
rGya-mts‘o, ce qui est le titre du grand-lama. Mais avant de traiter des 
nombreuses formes a plusieurs mains, i] faut nous occuper encore d'une forme 
a deux mains qui est exceptionnellement intéressante. 

Un des surnoms de Gautama Buddha qui se trouve déja dans les textes 
palis, c’est le nom de Sihanada (en sanscrit: Simhandda), «& Ja voix de lion»: 
nom qui fait partie des éléments buddhiques contenus dans la célébre histoire 
naturelle «Physiologus», qui a joui d'une renommée excessive dans le moyen age 
européen. I] s’y trouve le récit du lion qui par son mugissement éveille a la vie 
ses petits nés sans vie et il est comparé au sauveur qui est resté trois jours dans 
le tombeau avant que l'appel de son pére céleste ne le rappeldit a la vie.*? 

Si je mentionne ici le développement de ce symbole dans la légende 
européenne et dans l'art ecclésiastique du moyen age, je ne le fais que pour 
rappeler Pimmense propagation de ces éléments buddhiques et pour nous rap- 
procher de ce monde étranger en observant que nos ancétres, sans le savoir 
il est vrai, ont déja eu quelques points de contact avec lui. Je n'ai nullement 
Vintention de construire une relation immédiate entre la légende européenne et 
les formes que nous rencontrons ici. Le lamaisme aussi bien que «Physiologus» 


“BopgIeU Sap BYIUUUE UL Y ay Ul op PUWMUIOS af Ins syuoMOI Xnoavyd sal 19 oItuseA 4a (U[EPUYMEY) oyoNIa 
yaaptzy OdAU sure aTZENb Ee ‘OHNO puvUlaz—A “20,p ANO[NOY B “(wUL-T Q-298UB-01, H SULUDY4T} D8) HUYNY t24%y ep nved oun sutor sop ane “aozyq an gNQl4q7e aL. fAPYIANOYgZ 10.p 
is oa anepnas a I Li 2 ure} yqy uo) wayNEALTT sayoney y fo[8sjzuoo osnsy vy] ap oyoap & Cefus) qusddns ap aanjsod us ‘atalL un oeA0 ‘a0,P 
ON PUB 9g usd) BAyUMAUORYpHS tsnjpor oaay (yuryAd) A BWI} Bs SMOG (VUN-[O1g)s FUIGPGQTy Ud) YAY, :yp sRoduus as (10,4 uLeqpqh ua ‘giystied) 
n a ‘eNyo] ‘v1AtL ‘yUepts) ‘ose, ‘osiesos saynqiaye '(, eifuauysoury) vaywsyey op jipued puwap np ourl0y Bnog 





a 2 PUL - TL uveq-2 
VFVINOJUD UK “OUB[ PUDUWITGR[QWIVSIVIA TOVI{YB} Bay FUB TL 
‘sBuZ-uo(, swag Uy 


wogdeysouly “COL “Si 





wEPrde bl plies x au 
SELAH 


Peble EDP 








9* 


— 2 — 


a plutét puisé dans Ja source commune de Tancien buddhisme. Nous trou- 
vons la désignation de Simhanida dans le buddhisme du nord comme surnom 
du Dhyanibuddha Amitabha, pere spirituel de Padmapani, nous la rencontrons 
comme nom dun Buddha dans la liste des «mille Buddhas» de cette époque 
du monde, nous apprenons en outre quelle désigne deux formes accessoires 
du Bodhisatva Padmapani et du Bodhisatva Mafjugri. 





Fig. 106. Amoghapaga. 
Une forme d’Avalokitegvara (Padmapéni). 


Les figures des cotés sont incertaines, peut-ctre sont-ellos Lara et Bhrikuti; le livre est Ia Prajhaparamita, 
La figure principale, une variante de Ja figure 105, est identique ’ PAmoghapaga Lokegvara reproduit par 
James Burgess dans lArchwological Survey of India n’ 9% (1is79), App. A, p. lU6, table XXV, 16. 
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Sous forme de Simhanada (en tibétain: Sen-ge sgra), le Bodhisatva Pad- 
mapani est assis en travers sur un lion accroupi: forme qui se prépare déja 
dans les sculptures de Gandhéra; car nous y avons rencontré une déesse, 
faisant de Ja musique, qui est représentée de la méme maniére (tig. 17). 
Le Sadhanamalatantra, qui contient une collection concise de tantras concer- 
nant les Bodhisatvas, les Tardis et d'autres dieux, indique aussi quelques Sa- 
dhanas («moyens de citer, de conjurer une divinité») de Simhandda: dans Pun 
@eux, aprés avoir dit dans Tintroduction comment il faut se sugecérer Tarrivée 
du Bodhisatva, i] continue: il faut imaginer voir «un Jion blanc; ensuite tl faut 


simaginer soi-méme sous forme de Sinhanadalokegvara, née du signe Jiri’ qui 
se trouve sur une June (= réceptacle de Jotus); que dans son Imagination 























Fig. 107, Le déesse Vijaya. 


En tibétain: rNam-reval-ma. 
Avee son titre complet: Ushnishavijaya (on tibetain: oTsug-tor-rnam-par-rgyalaua), Au liew d'Amitibha 
elle tient quelquefois dans une main droite une table dor avee Ja sylabe Hrih empruntée a une Dharani 
Deseription au chap. 4 (sur les déesees). 


De la collection du Prince Oukhtomsky. (Vieux bronze.) 


i} soit blanc, qu'il porte la boucle de pénitence dAmitébha ct Ja couronne, 
qwil ait trois yeux, deux bras, le costume d’un ascéte (cest-’-dire une peau 
de tigre sur Jes reins), Ja pose gracieuse (un grand-roi, un glaive sur Je lotus 
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quwil porte dans Ja main gauche, qui] tienne dans la main droite un trident 
blane entouré d'un serpent blanc, dans la gauche une coupe blanche faite d'un 
crane, remplie de différentes fleurs odorantes et qui vomit les cing Tathdigatas 
(Buddhas); ¢’est ainsi quwil faut imaginer le Bodhisatva formé miraculeusement.» * 

Cette description s‘accorde essentiellement avec notre bronze (fig. 104), 
avee cette seule différence quill faut imaginer le glaive derriére Ja coupe cra- 
nienne sur une branche de lotus & part. Un autre signe caractéristique pour 
cette forme du Bodhisatva ec’est une demi-lune blanche dans la haute coiffure 
(en sanscrit: jaté, en tibétain: léan-lo). On dit que le Simhanddasddhana est 
trés efficace contre la lépre car Simhanada a Je surnom de «sarva vyaédhi- 
hari», «qui dte toute maladie» — et une des premiéres cures que firent les lamas 
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Fig. 108. Simhandda-Maiijugri. 


En tibétain: ’?Jam-dpal sgra sen (smra-bai sen-ge). 


aprés avoir fait la connaissance des Mongols, c’était la guérison d’un roi lépreux 
au moyen du Simhanadasddhana.*® A ce qu'il parait, la guérison de maladies 
a été d’une certaine influence sur le premier succés du lamaisme en Mongolie; 
aujourd’hui encore elle est la base de la propagande Jamaique chez les Bouriaites 
et les Tongous paiens. 

Les attributs de cette forme de Padmapani sont apparemment givaiques 
et James Burgess qui, si je ne me trompe, a émis le premier lidée qu’Avalo- 
kitegvara est identique 4 CGiva sous une forme modifiée, a sans doute raison 
pour Ja forme en question. Une représentation détaillée de tout ce que le 
lamaisme et le givaisme ont de commun, du développement analogue de ces 
deux phases des religions indiennes — voila un probléme important, qui ce- 
pendant ne peut pas encore étre résolu a présent, 
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Une autre forme d’Avalokitegvara qui est encore pourvue d'attributs 
givaiques, c'est Amoghapaga (fig. 105 et 106). La premiére figure Je montre 
avec la peau de tigre sur les reins, avec huit bras et le rosaire (akshamalay, 
le lasso (paga) dans deux mains droites et avec Je trident, Je vase, des lotus 
et un livre dans les mains gauches. J] est entouré de quatre compagnons 
(paficatmaka), ‘Tara et Sudhanakumara a droite, Hayagriva et Bhrikuti (avec 
quatre mains) & gauche. Le bronze (fig. 106) présente de légeres variantes : 
malheureusement je ne suis pas a méme de déterminer avec une certitude 
absolue les figures accessvires. 

Waddell, dans son livre cité plus haut, énumére une série de formes 
tantriques d’Avalokitegvara, dont la plupart présentent le type parfait des figures 
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Fig. 109. "Jam-dpal ye-Ses sems-dpa. 


Une forme de Maijucri Jidnasatva. 


de Yi-dams et dont les reproductions se trouvent dans les «cing cents dieux 
de sNar-t‘an». On y voit des formes polycéphales bleues et rouges du Bodhi- 
satva. J'en mentionne surtout deux, June A cause de son nom de Padma 
gar-dban, car ce surnom de «gar-dbai», «maitre de la danse», correspond exacte- 
ment & «Nateca», nom bien connu de Giva, et l'autre, nommé Halahala. qui 
joue de méme un role parmi les formes de Civa." 

La forme la plus fréquente du Bodhisatya est celle de la fig. 51 qui pré- 
sente «onze tétes», en tibétain: sPyan-ras-gzigs héu-géig zal dPal-moi lugs, sous 
la forme de dPal-mo**: Avalokitegvara ekadacgamukha. J’ai donné déja une 
description détaillée; il me reste & ajouter quil se trouve aussi, outre avec le 
teint blane, en couleur d'or. 


La légende a laquelle se rapporte cette représentation est connuc depuis 
longtemps. Lorsque le Bodhisatva eut travaillé longtemps et avec un zéle im- 
mense au salut de tous les étres et quil crut y avoir réussi, mais que peu de 
temps aprés il vit remplis de nouveau Jes enfers, la douleur fendit sa teéte. 
Avee Jes morceaux son pére spivituel Amitabha, Je Dhyanibuddha, forma dix 
tétes, en haut une téte sous la forme terrible dans laquelle il intervient 4 
l'avenir, et la-dessus sa propre {éte comme onziéme.®? 

Dans les fig. 21 et 22 le lecteur trouve dantiques formes japonaises trés 
intéressantes, auquelles correspondent immédiatement des formes analogues 
lamaiques. La forme lugubre du «grand miséricordieux» (Mahakarunika) 
est remarquable avant toutes les autres, parce que ce type se trouve déja a 
Gandhara, sans que nous puissions soutenir cependant avec une sdreté absolue 
que ce type représente déja Avalokitegvara., 

Le Bodhisatva vénéré le plus 4 cété @Avalokitegvara, dont le culte est 
probablement aussi ancien que celui d’Avalokitegvara et qui semble dater des 
premiers temps de l’école du Mahayana, c’est Je Bodhisatva Mafijugri (en 
tibétain: “Jam-dpal; en mongol [dans la transcription!]: Mandjousri, mais pro- 
noncé vulgairement: Mandsousiri).°° D’aprés la légende, deux maitres hindous 
consultés par ’empereur Min-ti sur le développement prospére du buddhisme 
en Chine, ont déja dirigé Vattention de Vlempereur sur activité de Mafijugri 
sur la montagne «& cing sommets», dans la province de Shan-si (Chine septen- 
trionale). Ce Bodhisatva a done presque lair d’étre un personnage historique. 

Parmi ses incarnations il faut nommer: T‘on-mi Sambhota, envoyé dans 
les Indes par le roi Sron-btsan-sgam-po, le roi K‘ri-sron-bde-tsan, protecteur 
de Padmasambhava, l’empereur de Chine et plusicurs lamas de haut rang. 

Tous les personnages regoivent, dans Viconographie de I'Eglise, les 
emblémes de Mafijucri: deux lotus, dont l'un porte le glaive (en tibétain: Ses-rab- 
ral-gri), l'autre le Jivre Prajiaparamitaéa. Ces attributs qui désignent toujours 
distinctement le Bodhisatva — il n’y a quune seule confusion possible avec une 
rare figure de Bodhisatva (Khagarbha), dont nous aurons encore & parler — sont 
arrangés de différentes maniéres dans les différentes formes du Bodhisatva; 
nous connaissons déja quelques représentations du Bodhisatva, qui forment une 
triade populaire avec Avalokitegvara et Vajrapani (bénin: canta) (fig. 49, 88). 

Dans ce qui suit, je donne un extrait (une traduction d'un chapitre du 
livre Pad-ma-t‘an-yig, qui se rapporte & Majijugri. I] est intéressant, d’abord 
parce quil dépeint trés bien Je style, dans lequel des émanations de Bodhi- 
satvas sont décrites dans les textes, et ensuite parce quwil montre de quelle 
maniére une légende est adoptée et traitée par Jes différentes sectes. Car 
Vintroduction du chef de la secte @U-rgyan-pa dans le conte, ne regarde au 
fond point la légende qui, chez les Mongols surtout, a adopté un caractére 
cosmogonique. 

Padmasambhava se rend (fol. 102a, 6° Higne de Vimpression xylographique 
de son livre de légendes dans la récension de Darjiling) «devant Ja figure 
Arya Mafjuerty qui demeurait sur le sommet du mont Te-San, sur la rive du 
«Sitasara», au sud de Ja «montagne & cing sommets» (Ri-bo tse-Ina, traduction 





Fig. 110. Maiijughosha, 


En tibttain: -Jum-dhyans, 


Une forme du Bodbisatva Motjugri. Sur Jes tableaux le dion est Mane avee une criniere d'or, une queue 
et des touffes de poils aux genoux; Ja pean du Bodhisatva est jaune (pitavarnad, le vétement de dessuus 
rouge, le chile vert, Je lotus sous Je lion Dance avee un réceptacle blane, 
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tibétaine, du reste, de V'expression chinoise de Nu-tai-San, en sanscrit: 
Paftcagirshaparvata, en mongol: taboun udjugurtu aghoula) en Chine.?' Comme 
celui-ci avait eu Tintention de gagner les provinces de J'empire chinois i Ja 
religion (dharma) en suivant le Buddha, qui avait tourné quatre fois la roue 
de Ja doctrine en Chine, il était allé en Chine et avait tourné la roue de Ja 
doctrine, en expliquant la bénédiction du bon et la punition du méchant. Et 
pourtant tout le monde dans Je pays ne parlait que des blasphémes. Alors le 
Buddha s‘était demandé, dans ses pensées: s'il était impossible d'introduire Ja 
doctrine en sa pleine vérité (paramarthasatya dharma, en tibétain: don-dam 
bden-pai C‘os), 11 voulait méditer sur un moyen de convertir le peuple de Chine 
par la doctrine de Ja vérité subjective (kun-rdsob bden-pai ¢‘os ou rtsis) et il 
retourna a@ Ja montagne de Gridhrakata (en tibétain: bya-rkod-p‘un-poi ri, en 
mongol: khadjir tsoktsalaksan aghoula) dans les Indes. 

Sur le sommet de la montagne de Chine qui est appellée la «montagne a 
cing sommets» il y avait un Caitya quintuple (en tibétain: mC‘od-rten, en 
mongol: Soubourghan), brillant en cing couleurs. Un arbre de Jambu sortit du 
fondement. En ce temps-la un rayon dor jaillit du front de Bhagavan et dis- 
parut dans l’arbre de Jambu sur le sommet de la montagne @ cinq sommets et 
en méme temps une grande gongrone se forma dans l’arbre. C'est de cette 
gongrone que sortit la tige d'un lotus et de lintérieur de cette fleur naquit le 
prince des savants, Aryamafijugri. Son teint était comme le chauvre jaune; il 
avait une figure et deux mains; dans la main droite i] brandit le glaive du savoir, 
dans la gauche i] porta un livre sur la fleur d’Utpala; il était pourvu du grand 
et du petit signe de beauté (lakshana, en tibétain: mts‘an, et anuvyafijana, en 
tibétain: dpe-byad); il était orné de toute parure et il répandit une splendeur 
excessive. I] naquit sans mére qui leit mis au monde, sans pére qui J’ett 
engendré pour n’étre soumis ni la macule du sein maternel ni aux péchés de 
Ja circulation. Une tortue d’or, entourée des cing couleurs de larc-en-ciel fut 
visible & son front sur une feuille bleue; elle alla 4 la profondeur du lac de Sita- 
sara. C’est la que jaillit une source blanche; Ja source se transforma en un 
couple de tortues blanches. De leur copulation naquit une tortue ornée des cing 
qualités. A ce temps un rayon blanc sortit du corps du saint dans le pays des 
dieux et toucha la déesse Vijaya (rNam- reyal- ma) (fig. 107). Elle courut vite a 
Arya Maiijugri et, aprés avoir professé sa pri¢re, Arya Mafijueri prit la tortue 
dans la paume de la main et prononga sept tantras comme base (mula) de la 
tortue, qui commencent par les mots: «Voici la grande tortue d’or» etc. C'est 
ainsi qwil proclama 21000 calews de la vie, 21000 de la mort, 21000 pour des 
mariages, 21000 pour la géomantique, done 84000 «portes» du calcul. 

A cette époque tous les étres se mirent & étudier les commencements de 
la mantique. Mais lorsque Ja doctrine profonde donnée par Je Buddha se 
«déclina vers le soir», Mafijucri réfléchit: «Puisque toutes ces créatures, quol- 
qwelles soient pieuses, ne veulent plus entendre explication de la doctrine 
profonde du Buddha, mais qu’ils ont envie d’entendre les calculs subjectifs 
expliqués par moi-méme, c'est maintenant le moment de ne pas cacher ces 
calculs et de ne pas propager la vraie doctrine.» 
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I] déposa donc tous les 84000 calculs scientifiques dans un trésor & lest 
de la montagne a cing sommets apres les avoir enfermés dans un étui a Char- 
niere fait de cuivre (en tibétain: ya,u, en sanscrit parfois: karanda). Mais 
toutes sortes de dommages en résultérent pour tous Jes étres. La vie devint 
bréve; Jes maladies augmentérent, la pauvreté s‘étendit, le bétail creva sur le 
paturage, la récolte périt sur les champs, des maladies contagicuses et d’autres 
malheurs se propagérent. Alors le Bodhisatva Avalokitegvara vit tout cela du 
sommet de la «montagne brillante», ot il demeurait et pour cela il se rendit 
chez le Guru d’Udyana, Padmasamhbhava, et parla de la sorte: «Moi-méme jai 





Fig. 111. “Jam-dpal nag-po, le Mafijucri noir (bleu sombre). 
Le lotus dans la main gauche cet entortillé comme un ruban. 


De Ia collection du Prinee Oukhtomsky. 


détruit trois fois la circulation (en sanscrit: samsfra, en tibétain: ’k‘or-ba, en 
mongol: ortSilang) et quand je réfléchis un peu seulement et que je regardai 
de Ri-bo-ta-la (Po-ta-la) et que tout était comme auparavant, des larmes coulé- 
rent de mes yeux; je les fis jaillir au Join avec le doigt et quand je pronongai 
un veeu pour Je salut des étres (satva, en tibétain: “gro-ba), elles se trans- 
formérent en deux filles sous forme magique dans Je pays des dieux. Elles 
furent nommées Gan-e‘un (dans Je texte ,la petite Ganga’, ce qui signifie pro- 
bablement Gafiga et Yamma). Elles parvinrent & .un riche bonheur’: toi, tu 
es le quatriéme et le plus noble enfant qui s‘ajoute a ces trois. Rapporte aux 
hommes tombés dans le malheur les trésors cachés et va les instruire, en 
prenant la forme de Brahmaé. Enseigne aux hommes ce savoir, a cause des 
enfers.» Ainsi parla-t-il et retourna 4 Ri-bo-ta-la. Ensuite Padmasambhava 
adopta la forme du fils des dieux, Brahma, avec quatre tétes: il se rendit vers 
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Maijugri et parla: «O Manjugri, quoique ces formules magiques ne possédent. pas 
Ja yérité du Paramarthadharma, pourtant la vérité du savoir subjectif est pro- 
fitable aux étres vivants; prononce la parole, pour que les trésors entassés 
soient rendus.» Aprés quil eut prié de la sorte, Mafijucri Je promit. Alors les 
dieux s‘assemblerent: la déesse Vijaya, le roi serpent (Ndgardja, en tibétain: 
kLui rgyal-po) et Takshaka (en tibétain: ‘Jog-po) dans sept métamorphoses 
magiques. Puis Arya Mafjucri leur donna toute magie et Ja publia, Ils 
érigérent une tente indigo, préparérent un siége et rendirent accessibles les 
84000 commencements des calculs. — 

Suivent dans loriginal quelques pages avec des titres de livres, & l'énu- 
mération desquels je renonce ici pour des raisons facilement compréhensibles. 
Chacun des dieux nous régale @une partie de cette littérature.°? Padmasambhaya 
demande quelque chose que le Bodhisatva voulait faire sans cela, rien que pour 
mettre en relief limportance de sa secte. 

Ce qui est avant tout remarquable dans le conte, qui introduit Padma- 
sambhava (fig. 34 et 85) d'une maniére peu habile, c’est que celui-ci doit 
prononcer cette priére sous la forme de Brahma avec quatre tétes. C'est 
ce qui vérifie Phypothése de James Burgess, que Majijucri s’est chargé ici des 
fonctions du dieu hindou Brahma. Aussi est-il l'I¢vara ou le Vira de la déesse 
Sarasvati (en tibétain: Nag-gi lha-mo) qui, dans Vhindouisme, est l’épouse 
de Brahma. 

Nous rencontrons Mafijugcri le plus souvent sur des calendriers et des ta- 
bleaux magiques, assis, avec deux mains, pourvu d’inscriptions, avec Jes cou- 
leurs indiquées, le glaive & Ja main. Padmapam est assis a sa droite, aussi 
avec deux mains seulement, Je lotus dans la main droite, blanc, avec le lan- 
gouti rouge foncé; 4 sa gauche nous voyons le Vajrapani bénin, Je foudre dans 
la droite, avec le teint bleu foncé et le vétement jaune orange. Le premier 
jour de l’an est sacré a Mafijugri. 

Sur Ja «montagne & cing sommets» (en sanscrit: Paficacgirshaparvata, en 
tibétain: Ri-bo-rtse-Ina) Mafijucri se trouve en cing couleurs, ayant sur chaque 
sommet un temple qui le représente aux nombreux pélerins, qui y viennent 
surtout de la Mongoliec, dans une autre couleur, blanc, jaune, rouge, bleu et 
vert. On dit que sur chaque sommet croit une fleur de la couleur correspon- 
dante du Bodhisatva et que les pélerins emportent ces fleurs, qui ont une 
grande force médicale. Malheureusement je ne peux dire quelles sont ces fleurs; 
mais toutefois il est remarquable qu’'en lepcha Ja pAaquerette s'appelle jam-byoén 
rip, ot jam-byén représente une dérivation de Jam-dbyans, en sanscrit: 
Mafjughosha (forme déterminée de Madjugri). 

Il faut nommer encore les quelques formes suivantes de Mafijugri: 

Jam-dpal sera (ou smra) sen, Simhanada-Mandjueri (fig. 108). Cette forme 
est identique & la représentation ordinaire, avec la seule différence que lui et 
sa Gakti Sarasvati sont assis en travers sur un lion accroupi. Son surnom 
«da la voix de lion» lui est commun avec Avalokitegvara, mais cette épithete 
est exprimée autrement, apparemment pour distinguer les deux Bodhisatvas. 
Les couleurs sont les mémes que celles indiquées ci-dessus. 
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La fig. LOD montre une autre forme avec quatre mains. De ses emblemes 
Fare dans la seconde main gauche, et une fleche dans la seconde nan droite 
sunt nouveaux. Les couleurs sont les mémer, 





Fig. 112. Yamamtaka, Yamari, Qrivajrabhairaya, une manifestation du Bodhisatva: Maijucri. 
Cf fig, Mi 14a, 148. 


De Ja collection du Prince Gukhtumeky. 


La fig. 49 montre une forme blanche du Bodhisatva, qui sous cette forme 
est nomme ordinurement Manjughosha, en tibétain: Jams-dbyans. La main 
droite porte un lotus sur lequel séléve le glaive. La fig. 110 offre encore une 
autre forme du Bodhisattva: Mafjughosha est assis en travers sur un lion, a 
sa droite un moine priant. & gauche peuat-étre Padmasambhava, 

La forme noire ou bleu fonceé de Manjugri, méme quand elle mest pas 


colorée, est pourtant désignée toujours par le troisiéme ail sur le front. Il y 
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a une forme qui, pour le reste, est parfaitement conforme & la figure A deux 
bras que nous venons de décrire, et une autre forme agenouillée que nous 
montre la fig. 111. Parfois Akshobhya apparait dans la couronne, comme chez 
Padmapani Amitabha. 

Une forme populaire est souvent citée dans les Tantras, c’est Dharma- 
dhatu vAgigvara (en tibétain: C‘os-dbyins-gsuns-dban). Dans cette manifesta- 
tion i] est pareil a la fig. 109, sauf qu'il a trois figures et, comme emblémes, 
en huit mains le glaive Jevé, la fléche, le foudre et Je livre (prajiiaparamita), 
Tare et la cloche. Deux mains forment, devant la poitrine, une Mudra, qui 
est différente de la Dharmacakramudré en ce qu’aussi Ja paume de la main 
eauche est tournée en dehors.°* 
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Fig. 113. Fig. 114. 
Bodhisatva Khagarbha ou Akdcagarbha, Bodhisatva Samantabhadra, 
En tibétain; Num-mk‘ai snyin-po, en mongol: En tibétain: Kun-tu-bzah-po, en mongol: 
Oktarghoui-in djirukén. Khamougha sain. 


Nous avons déja mentionné la forme tantrique sous le nom de Majfiju- 
vajra (en tibétain: ‘Jam-pai rdo-rje) et nous avons vu de méme que la forme 
terrible la plus compliquée du lamaisme, le Yi-dam Vajrabhairava, Crivajra- 
bhairava ou quel que soit son nom, n'est qu'une manifestation de ce Bodhi- 
satva (fig. 83 et 112). 

Mais pourtant la forme primitive de ce Bodhisatva n’est probablement 
pas autre chose qu'un jeune homme royal, qui dans la main gauche tient un 
lotus seul °4, ou un lotus et un livre la-dessus; sous cette forme il est vert. 
Il est possible qu'il se trouve sous cette forme parmi les sculptures de Gandhara, 
mais ce n’est pas encore stir. Quelque distinctement que son type soit déve- 
loppé dans le lamaisme, dans les monuments antiques de V'art buddhique dans 
VInde (p. e. Tin Thal, Elura), il est @autant plus difficile & constater avec une 
streté absolue. Nous ne savons non plus, quand il a recu Je glaive (kripana, 
en tibétain: ral-gri) comme attribut. I] semble que cet embléme se rapporte 
a Tintroduction du buddhisme au Népal. I] y est regardé comme fondateur 
de la culture et on raconte surtout quil a desséché la vallée. 
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Une représentation isolée du Bodhisatva Vajrapani (en tibétain: P’yag-na 
rdo-rje, P'yag-rdor, et [rarement| Lug-na rdo-rjey, «le porteur du foudre», 
nexiste pas, a ce que je sache. Mais il est réuni souvent en une triade 
avec Padmapani et Mafijugri ou avec Amitabha et Padmapani. Le foudre est 
son embléme; quoique, sous cette forme, i] soit toujours «bénin», ganta (en 
tibétain: Zi-ha, en mongol: amourlingghoui), sa couleur est toujours bleu foncé; 
quant & son vétement, Vhabit est toujours peint en jaune orange, le dessous 
est rouge cerise ou rouge foncé. Sa forme irritée, sous laquelle nous le ren- 
contrerons plus tard, est trés fréquente. Nous avons déja mentionné a l'oc- 
casion de la fig. 10, ot un dieu barbu (terrible) et un autre dieu imberbe 
(bénin) se trouvent réunis, qu'il semble avoir été Je premier, pour Jequel Ja 
différence des formes bénignes et terribles s‘est développée. Nous avons men- 
tionné de méme qu'il forme Ja base de l'Adibuddha; cf. le chapitre sur Jes 
Yi-dams. 

Les autres Bodhisatvas sont trés difficiles & déterminer, puisque leurs 
emblémes varient. Je n‘énumére que les plus fréquents: 

AkaAgagarbha ou Khagarbha (en tibétain: Nam-mk‘ai snyin- po) 
(fig. 113). La reproduction dans les «Cinq cents dieux de sNar-t‘an» (1) Ie 
montre, comme la figure, avec le lotus dans la main droite, sur Jequel est 
érigé un glaive (cf. ce que j’ai dit pour Mafjugri); le «Panthéon de Tchang- 
tcha Houtouktou» (2) le présente avec la main droite étendue, dans laquelle 
il porte une fleur couronnée d'un soleil. 

Samantabhadra (en tibétain: Kun-tu bzan-po), Dhyanibodhisatva du 
premier Buddha de notre ére, qui, dans les anciennes sectes, joue le réle d'un 
Buddha primordial, est figuré dans (1) tel que la fig. 114 le montre, dans (2) 
avec la droite étendue qui tient le foudre, tandis que Ja gauche porte un lotus. 

Sarvanivaranavishkambhi (en tibétain: sGrib-pa rnam-sel, en mon- 
gol: Tuitkér téin arilghaktsi) baisse, d’aprés (1), la droite avec le vase a am- 
broisie, tandis que la gauche tient un lotus couronné d'un soleil (d’aprés la 
fig. 88 il porte dans Ja droite un lotus avec un Cintamani), d’aprés (2) il tient 
dans la droite un lotus avec un soleil, la gauche repose vide au giron. 

Kshitigarbha (en tibétain: Sai snyin-po) a, d'aprés (1), dans la droite 
une grande fleur (fermée), a gauche un lotus couronné d'un bijou; dapreés (2), 
la main gauche est baissée, la droite tient un soleil devant la poitrine. 

Ces notes montrent, comment les dates sur les Bodhisatvas plus rares °° 
varient. Il s‘agit sans doute de confusions et il est réservé a la comparaison 
de sources antiques, a l'archéologie et a l'étude du panthéon japonais, qui nest 
pas brouillé par les monstres tantriques, d‘introduire la clarté, pourvu qu'elle 
soit possible. 

Enfin je veux encore remarquer quon aime déja dans l'art ancien et 
encore aujourd'hui 4 représenter les Bodhisatvas par des figures colossales. 
Les pélerins chinois parlent déja souvent de statues colossales de Maitreya et 


d’Avalokiteevara. 
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4. LES DEESSES. LES TARAS ET LES DAKINIS. 


Sarvasim eva mAyanim 

strimiyaiva vicishyate. 

Lillusion qui s’appello «femme » 

est la premidére ct la plus fécondo de toutos on 
fruits doxtaso, 


L. do la Valléc Poussin, Bouddhisme, page 140. 


Le pendant féminin de Tidée du Buddha, la «Cakti par excellence», c'est 
la déesse Tara (en tibétain: sGrol-ma; en mongol: Dara éké, vulgairement a 
Ourga: Dara ékhé)°*: la dibératrice», comme les Tibétains interprétent le nom, 
qui signifie au fond «l'étoile», La Cakti du Bodhisatva Avalokitegvara est la 
Tara Ja plus connue et la plus populaire du lamaisme et le Bodhimeur donne 
une légende, selon laquelle elle est née des larmes de ce Bodhisatva (cf. la 
variante différente, p. 139). Waddell fait remarquer que la déesse brahmanique 





Fig. 115. Gri, l’épouse de Vishun. 
En tamile: ‘Tirumagal. 


Bronze du 18® sidclo (Inde du sud). Placé ici pour montrer lidentité do ce typo avec colui de Tard 
(fig. 116). 


Lakshmi s'est incarnée en elle; c'est sans doute juste pour son type artiste. 
Car pour représenter la Tara d’Avalokitegvara on se sert de l'ancienne représen- 
tation indienne de la déesse Cri ou Lakshmi, telle quelle se trouve déja sur 
les monuments de la premiére période de l'art indien, p. e. sur la porte dest 
de Safichi etc.%7, avec cette seule différence qu'on a laissé de cdté les éléphants 
debout au-dessus de la déesse qui versent de Teau sur elle. Nous avons done 
un ancien type indien qui — mutatis mutandis — vit encore de nos jours dans le 
brahmanisme (fig. 115). Et quand méme le type artiste n’est mis en relief que 
plus tard, dans le vishnouisme, pourtant la déesse lamaique Tara mérite plutot 





Fig. 116. Tard cydmavarnd, la Tari verte. 


En tibttain: sQrol-ljan,. 


vParée de toute sa parurc, tenaut A gauche une fleure de Jotus bleue, a droite bénigsant dans la Mudra 

Varadi»; sous cette forme nommée aussi Varadatara. Souvent elle a dang la cowronne le Dbyanilbuddha 

Amoghasiddha (Amoghasiddhamukutini). Sur les tabloanx Je vétement est généralemont bleu avee borda 
rouges, le vétement de dessus, quand i) existe, est rouge vil. 


De la collection du Prince Oukhtomeky. (Vieux bronze.) 
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d'étre appelée civaique sous toutes ses formes, au moins par rapport 4 la mytho- 
logie, si nous voulons regarder Ja matiére de ce point de vue. 

Les deux formes de ces déesses — l’expression de déesse convient de 
facto & ce Bodhisatva fémimin qui jouit Wun culte général et qui est accessible 
a tout le monde — doivent leur popularité a ce que les deux épouses du fon- 
dateur du buddhisme au Tibet, du roi tibétain Sroh-btsan-sgam-po, sont regar- 
dées comme des incarnations de Tard (fig. 33, ot, & cété du roi, il n’est 
représenté que Tara [en tibétain: sGrol-ma, en mongol: ghétulghéktdi é&ké, 
«mere sauveur»]). D’aprés la tradition ’épouse de ce roi originaire du Népal, 
fille du roi Ameuvarma de Népal, était une incarnation de la «Tard verte», 
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Fig. 117. La Tari blanche. 


En tibétain: sGrol-ma dkar-mo ou briédvoment: sGrol-dkar. 


L’wil sur le front est trds petit, les yeux sur les mains sont figurés par des traits. Les pieds sont cou- 
verts par les vétements. Sur Ics tableaux, les vétements de dessous sont rouge foncé, ceux de dessus 
rouge vif ou vert clair. 


tandis que la princesse chinoise Wen-chun passe pour une incarnation de la 
manifestation blanche de la déesse. La couleur de cette derniére est une repro- 
duction du teint clair de la Chinoise (Sitatérd, en tibétain: sGrol-dkar, en 
mongol: Tsaghan Dara é@ké), tandis que Ja désignation de Tara verte (en tibé- 
tain: sGrol-ljan; en mongol: noghoghan Dara éké) semble étre une traduction 
incorrecte de l'épithéte classique du teint de ’Hindoue, «cyama». Ce qui est 
stir cest que les Tantras, p. e. le Sadhanamalatantra, emploient ce surnom 
de «cyamd» difficile & traduire, en ces cas ot il est permis Winsérer la Tara 
verte dans les images lamaiques. 

On reconnait la Tard verte au mouvement plus vif de la pose assise: 
Tune des jambes est toujours appuyée sur Je sol (fig. 116) %*, tandis que la 
Tara blanche est assise en pose plus tranquille, que ses jambes reposent 





Fig. 118, La déesse Maric, 


En tibétain: ?Od-zer-éan-ma. 


Une suivante de Varaditaréa. Comme telle la forme hahituelle est cello & une téte, agssise sur un lotus. 
Elle n’a alors que figure humaine, tient & droite Je foudre, a gauche uu rameau de Parbre Agoka et cst 
la forme J trois tétes représentée a sur les tableaux les couleurs suivantes: Ja figure principale 


jaune. 


jaune avec vétements de dessous rouge sumbre, un manteau bleu court, un Jong chale vert ef der bijoux 
Lo visage \ droite est rouge, la telo de cochon de gauche est gris noir. 
son char sont aussi gris noir. 
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Fig, 119. La deesse Ekajata. 
En tibétain: Ral-géig-ma. 


Une suivante de Varadataira; elle est alors assise, a un visage ct deux maina, la droite tient le couteau 
Gri-gug, la gauche la coupe cranicnne. 


Ici elle a a droite: la Adche, le Jotus et les bijoux, le lasso, Pépée; A gauche: Ia rene, le baton, le (rident 
et are. 
W* 


toujours sur son siége et qu’en outre elle a des yeux sur les paumes des mains 
et des pieds de méme que sur le front, ce qui lu a valu le surnom «avec 
sept yeux» (fig. 117). 

Quant aux figures accessoires de Ja Tara verte, il faut nommer les déesses 


Acokakanta ou Marici (en tibétain: ’Od-zer-Gan-ma) — la fig. 118 en montre 
une forme tres fréquente — a son cdté droit, la déesse Mahamaytut (en tibé- 


tain: rMa-bya-C'en-mo), & teint jaune, facile a reconnaitre par la queue de 
paon et la peau de buffle, et la déesse Ekajataé (fig. 119), et enfin une de ses 
propres formes accessoires Aryajiigulitara (en tibétain: So-sor-’bran-ma), qui, 
comme la figure principale, est colorée en vert et ne différe des représenta- 
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Fig. 120. Khadiravana-Tara. 
En tibétain: Sei-lden-nags-sgrol-ma, en kalmouk: Séng-ldén modoun-i ydke oi-in Dara eke. 


Forme la plus répandue de la déesse. 


tions ordinaires de la déesse que par ce qu'elle porte dans la main gauche le 
bijou Cintamani, dans Ja main droite, au-dessus du lotus, un petit vase. Elle 
a un ceil sur Je front et égale @ailleurs parfaitement la fig. 116.°° 

Jne autre forme fréquente c’est la Khadiravana-Tara (fig. 120); elle est 
jaune et généralement accompagnée de Marici et d’Hkajata, 10° 

Voila les formes les plus connues et les plus simples de Ja Tara, qui 
a plus de vingt formes différentes. Nulle part Ja tendance @ former de nou- 
velles sous-espéces de cette forme principale et de créer des différents surnoms 
de la figure principale de nouvelles déesses n'est plus évidente; il s'y ajoute 
cette difficulté que les sous-espéces de Tara et des déesses indépendantes homo- 
nymes ont en général des attributs différents. L’exemple le plus frappant c'est 
celui de Bhrikuti, qui différe essenticlement de Ja Bhrikuti-Tara. I] est 
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impossible, cela va sans dire, et cela dépasserait Je ut de ces lignes, 
dénumérer et de traiter de toutes ces formes, pour cette seule raison déza 
que bientdt la mati¢re explicative ferait’ défaut. Dans ce qui suit nous ne 
mentionnerons que quelques-unes de ces déesses, et, tant que Cest possible 
au moment, nous ajouterons quelques notes isolées sur leur caractére, 









































































































































Fie. 121. Khoubilghan mongol de da deéesse Tari. 


Vo Vrince OQukhtomeky, Voyage en Orient, 


Avant de passer a ce sujet remarquous encore que Jes deux épouses du 
rol Sroh-btsan-sgam-po ne sout pas les seules incarnations de Tara, mais qu'elle 
s‘incarne de pos jours encore. La fig. 121 montre un Khoubilghan mongol de 
la déesse Dara éke. Liempereur de Russie est censé de méme. dés les temps 
d'Elisabeth et de Catherine, étre une incarnation de la Tard blanche, ce quil 
faut ramener A ce que justement au 19° siéele Jes Bouriaites, adhérents du 
lamaisme, ont eu relations avee la capitale russe. 
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Des déesses parentes de Tara et qui sont considérées quelquefois comme 
des manifestations particuliéres delle, sont p. e.: 

Bhrikuti, Bhnkuti, Bhrakuti (en tibétain: Kro-gnyer-éan-ma, en mongol: 
Kilingiu ke) n'est au fond qu'une forme irritée de la déesse Tard. Mais sou- 
vent elle parait a cété d'Amoghapaga (Avalokitegvara) comme déesse indé- 
pendante accompagnée de Tara. 

Les fig. 105 et 122 montrent les formes les plus usitées de la déesse. 
D‘aprés la description celle est couronnée d’une demi-lune, elle a le teint jaune, 
quatre bras, une boucle de pénitence (jata), elle porte une couronne, elle est 
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Vig. 122. La déesse Bhrikuti. 
En tibétain: K‘ro-gnyer-¢an-ma, en mongol: Kilingtu ¢ko. 


Eile tient dans ses quatro mains: une fleur de lotus (padma), un biton (danda), un rosaire (akshasttra, mala) 
et un vase presque couvert par la main, avee un long bec (kamandalu: sinon une petito cruche ronde). 


affable, la main droite est en Varadamudra, elle porte un rosaire et & gauche un 
baton et une cruche.» En outre il y a de Tard une forme tantrique avec trois 
tétes et six bras, qui est nommée Bhrikuti; elle marche 4 droite, a trois yeux 
et porte une ceinture faite de cranes. Elle foule un cadavre & ses pieds et 
tient dans ses mains (a droite) un glaive, un crochet, un baton, & gauche un 
Jasso, une téte coupée avec quatre figures, celle de Brahma, et, avec Ja der- 
nigre main gauche, elle conduit une coupe de crane a la bouche, par laquelle 
elle tire des entrailles de la coupe. Sous cette forme terrible elle est bleu foneé.! 

La déesse Ushnishavijaya (en tibétain: ¢Tsug-tor-rnam-par-rgyal-ma) 
nous Vavons déja rencontrée plus haut; v. les fig. 107, 123, 125. Malheureuse- 
ment nous avons peu de dates mythologiques sur cette déesse extraordinaire- 
ment populaire. Elle est une des premiéres déesses du buddhisme du nord; 
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car parmi les feuilles de palmier, qui sont conservées depuis 609 apres J.-C. 
au Japon, dans le couvent de Horidzi, et qui sont Jes plus antiques manuscrits 
indiens que nous possédions sur des feuilles de palmier, il se trouve Ja 
Ushnishavijayadharani. Au Japon Ja déesse est connue sous la méme forme 
que les fig. 123 et 125 nous montrent. 

Je veux donner au lecteur un échantillon d'un Sadhana, c’est-a-dire d'une 
conjuration, d’un charme, ct je choisis cette déesse, parce que le texte est court, 

Apres les sacrifices nécessaires et les autres préparations qui servent a 
effectuer la suggestion (cf. page 38), celui qui veut faire la conjuration, doit 


QO 

Ex 2 

He 

a] 
2 4 
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UI 
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Fig. 128. La déesse Ushnishavijaya. 
En tibétain: @Tsug-tor-rnam-par-rzyal-ma. 


Pour les couleurs, cf. le texte. 


«cimaginer la sainte, née d'un signe de BHRUM, blanc comme Ja lune, blanche, 
avec trois visages, trois yeux, comme jeune femme ornée des différents objets 
de parure: avec huit bras et un visage jaune 4 droite, et un visage noir a 
gauche; les quatre mains droites avee le foudre quadruple (vigvavajra, en 
tibétain: sna-ts‘ogs-rdo-rje), un Buddha sur un Jotus, une fléche et en Varada- 
mudra; dans les mains gauches: Varc, le lasso, et formant de Vindex PAbhaya- 
mudra et (portant) un vase rempli et couronné de Ja couronne de Vairocana 
(Dhyanibuddha), qui repose dans le germe secret dun Caitya (non pas dans 
les reproductions!). S'il Pa atteinte de la sorte, qui] imagine son élément dans 
le lotus de son ceeur: quil regarde ensuite les cing syllabes HUM TRAM HRI 
OM AH sur Je sommet, le front, le cou, le nombril et les pieds et prononce 


alors la formule: om bhrum svaha!»?° 


=e 1p) 2 


La forme de Tara qui est connue sous le nom (CUshnishavijayé semble 
étre représentée (une maniére analogue & la forme de Bhrikuti a quatre 
mains (mais assise). 

Une déesse étroitement liée a celle qui précede, c'est Sitatapatra apa- 
rajita, en tibétain: gDugs-dkar-Gan-ma. Il y a une forme avec trois figures, 
blanche avec un visage bleu (& droite) et un visage rouge (& gauche) sur les 
cétés; et une autre forme avec quatre figures, dont l'une est tournée en arriére. 
Les emblémes sont: la roue, la fléche, le foudre, Véventoir (4 droite), le 
crochet, Péventoir, le lasso, arc & gauche. Quant 4 sa légende, je n’en sais 
rien (fig. 124). Elle aussi est regardée comme une forme de Tara; elle n’a 
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Fig, 124. Tha déesse Sititapatra aparajita. 


In tibétain: ¢Duys-dkar-Gan ma. 


quun éventoir & gauche. La droite, qui est par suite libre, et, le lasso faisant 
défaut, une main gauche libre, forment la dharmacakramudra, Ja main gauche 
qui repose au giron, porte un vase (kumbha). Elle est surnommée «a huit 
mains» (ashtabhuj, en tibétain: p'yag-brgyad sGrol-ma). 

La déesse Parnacavari (fig. 126) (en tibétain: Lo-ma-gyon-ma) est trés 
intéressante. Son costume singulier (le tablier de feuilles) montre qu'elle est 
censée appartenir aux aborigénes de VInde. Voila: aussi pourquoi, dans ses 
Mantras, elle porte les noms de Pukkagi (nom d'une tribu des aborigénes), 
de Pigdct (démon sanguisuge) et Gandhari (originaire de Gandhara). Aussi 
est-elle directement appelée «sarva-Cavaranam bhagavati» (déesse de tous 
les Cavaras); il y a encore dans les Indes une tribu d'aborigénes de ce nom. 
Tournée & gauche, elle est agenouillée sur le genou droit; ses emblémes sont 





Fig. 125. La deesse Ushnishayijaya, 


En tibétain: ¢Veug-tor-rmnam-par-rgyal-ma. 


Aw lieu de la figure de Buddha olle tient une petite table avec la reproduction d'un Buddha. comme c'est 
souvent le eas. 


De Ja collection du Prince Qukltomsky. 
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le foudre (vajra), la hache (paragu), la fléche (gara) @ droite, & gauche larc 
(dhanu), le lasso (paca) et un buisson de fleurs (pallava-picchika).!°? Elle est 
jaune et a trois visages, dont l'un (a droite) est blanc, l'autre (& gauche) est 
rouge. Tout en étant irritée elle sourit: sakrodhahasini; une de ses formes a 
un ventre pendant (lambodart). Ee semble étre une figure accessoire de Tara; 
mais je ne peux démontrer quelle soit une forme de cette déesse. 

Une autre déesse au contraire est aussi une forme de Tara, bien que les 
attributs et laspect de Ja déesse different gravement: c’est Kurukullé (la 
forme ordinaire «Kurukulle» semble étre dérivée du vocatif qui se trouve dans 
les Mantras), et il y a méme une ancienne secte qui lui doit son nom, les 
Kaurukullikas.1°* Elle est une déesse de la richesse; car elle appartient a Ja 
suite du dieu de la richesse Kubera ou Vaicravana. On dit que le premicr 





Fig. 126. La déesse Parnacavari. 


En tibétain: Lo-ma-gyon-ma. 


Dalai Lama a acquis de grandes richesses avec son aide. Elle demeure dans 
des antres et c’est dans ces antres qu’elle défére aussi ses sacres. 

Sa forme ordinaire est celle des fig. 127 et 128. Elle est représentée 
en pose dansante comme déesse terrible avec trois yeux; elle est toute rouge, 
ses vétements de méme, mais ses cheveux hérissés sont jaune d'or. Elle porte 
Ja couronne faite de cranes et les pendeloques tadajika; ses quatre bras sont 
occupés, lun (& gauche) @ tendre un are rouge, dont, dans quelques formes, 
la corde se compose d’abeilles, un autre (a droite) & mettre une fléche sur lare; 
la seconde main droite brandit un crochet (afikuga), tandis que la troisiéme 
main forme la Varadamudré. La déesse fowle le démon Raéhu a ses _ pieds. 
Certaines formes ]a montrent avec une couronne, dans laquelle on voit le Buddha 
Amitabha. Kamadeva, le dieu de l'amour, est son époux; il s'agit done d'une 
forme tantrique de la déesse hindoue Rati. 

La déesse Sarasvati (fig. 129) ou Vade (en tibétain: Nag-gi Iha-mo, 
d’Byans-éan-ma, en mongol égesiktu éké) est la Cakti du Bodhisatva Mafijucri 
— dans \hindouisme cette méme déesse est l’épouse de Brahma. Elle n'est 
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représentée généralement qu’avec une figure et deux bras: son teint est blanc, 
son vélement est coloré, Son attribut principal est le Juth indien (vind), long 
baton creux garni de cordes qui repose sur deux courges comme résonnance, 
car elle est la déesse de la langue, de Ja poésie, de Ja musique. 

Son type est antique (fig. 17) et se trouve & Gandhdra et sur les mon- 
naies de la dynastie impériale de Gupta. Je Ja connais aussi avec un autre 
luth, semblable au Juth chinois, et méme, comme Maijijucri, assise en travers 





Fig. 127. La déesse Kurukulle. 


En tibétain: Ku-ru-ku-le et Ku-ru-kul-le, Ku-ru-kul-li ow Rig-byed-ma. 


De la collection du Prince Oukbhtomsky. 


sur-un lion. Dans Je Crivajrabhairavatantra elle joue un grand réle, puisque 
ce Yi-dam est son Bodhisatva (dPa-bo, Ctra, Vira) (fig. 112) et sappelle pour 
cela Vagigvara. 

Un autre groupe de déesses, qui cependant sont de méme Jes Gaktis d'un 
Bodhisatva, ce sont Jes Dakinis (le mot est dit é¢tre la forme féminine d'une 
divinité tantrique du nom de Daka), ce qui est traduit en tibétain par: mKa‘- 
‘gro-ma (mk‘a-'gro==Daka, «qui marche a travers lair»), tandis quil est impos- 
sible de donner une étymologie du mot sanscrit. Le pays dUdyana, patrie de 
Padmasambhava, est leur pays classique. Celles des Dakinis «qui ont deja 
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quitté le monde», forment un groupe & part, tandis que les autres, qui «vivent 
aujourd hui encore dans Je monde», appartiennent au groupe des divinités locales, 
Nous croyons que ce dernier groupe est en effet composé d'anciens dieux natio- 
naux des Tibétains. 

Dans le premier groupe cing sont surtout remarquables: Buddhadakini 
(en tibétain: Sahs-rgyas mk‘a-’gro), Vajradadkini (en tibétain: rDo-rje mka‘-’gro), 
Ratnadakini (en tibétain: Rin-¢‘en mk‘a-’gro), Padmadakini (en tibétain: Pad-ma 
mk‘a-’gro) et Karmadakini (en tibétain: Las-kyi mk‘a-’gro). Elles sont repré- 
sentées commes femmes dansantes nues, avec des parures faites de cranes sur 
la partie supérieure du corps, dans Je bras gauche le Khatvanga. Dans les 
reproductions elles n'ont que deux mains, une téte humaine et les attributs 
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Fig. 128. La déesse Kurukullé on Kurnkulle. 


Dans une main gauche elle tient le lasso. 


indiqués. Sur Ja téte elles ont des couronnes de cranes, dans la main droite 
elles brandissent le tambour (damaru), dans la main gauche la coupe cranienne; 
les cheveux sont hérissés et sur la pointe du Khatvaiga elles ont les emblémes 
suivants dans lordre donné: la roue, le foudre, le bijou, Je lotus, le glaive. 
En général Buddhadakini occupe le milieu. Leur temple principal se trouve 
au couvent de Ra-mo-é‘e prés de Lha-sa. Elles ont aussi des formes irritées 
et quelques-unes ne sont méme fréquentes que sous ces formes irritées, ordi- 
nairement dans la suite des «dieux terribles ». 

Elles possédent des connaissances surnaturelles, qu’elles communiquent 
& des religieux méditants sous la forme de certains sacres (abhisheka), mais 
elles sont faciles a irriter et alors elles s‘enfuient. D’Abhayakaragupta (fig. 32) 
on raconte p. e., que, lorsqu'il persista dans le charme, une fille lui apparut 
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et s'occupa prés de lui. Abhaydékaragupta, qui prit la fée pour une femme 
humaine, n’y fit pas attention et lorsqwil reconnut enfin qui) n'avait pas été 
loin de son but, la Dakini le punit pour son manque de discernement, 

D’autres Dakinis irritées persécutent sous la forme terrible celui qui les 
a irritées et cherchent a le tuer. Tant qu’elles ont prété serment de fidélité 
au buddhisme, elles contiennent les démons anthropophages qui leur sont sujets. 
Pour éprouver la patience de celui qui les cherche pour leur demander des 
forces surnaturelles «pour Je bien de Ja créature», elles lui apparaissent sous 
la forme la plus terrible, comme vieilles femmes ou sous quelque forme démo- 
niaque ou bestiale.’°* Na-ro mK‘a-spyod-ma, suivante, ou peut-étre seule- 
ment forme spéciale de Vajravarahi, est une Dakint célébre et souvent repré- 
sentée; elle est Ja patronne de Vécole de Sa-skya (fig. 130). 





Fig. 129. La déesse Sarasvati. 
En tibétain: dByahs-éan-ma, en mongol: Kélé-in ukin tégri; Cakti du Bodhisatva Maijueri. 
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Cette Vajravarahi (en tibétain: rDo-rje p'ag-mo), qui sincarne dans 
plusieurs supérieures de couvents, est sans doute la plus intéressante de toutes 
Jes Dakinis. Le plus célébre de ses Khoubilghans est au couvent de bSam- 
Idin au Jac de Yam-dok (en tibétain: Yar-brog g.yu mts‘). Dans ce couvent. 
qui appartient & la secte non-réformée de Kar-ma-pa (done a une école de 
I'Belise rouge), la supérieure est vénérée comme incarnation de Ja déesse. Elle 
vit daprés les régles les plus sévéres: il Jui est défendu de se coucher jamais, 
elle doit plutét passer les nuits en méditation, mais, pendant le jour, il lui est 
permis de sommeiller un peu sur un fauteuil. Dans un appartement bien fermé 
du couvent reposent les momies de ses incarnations antéricures, et une fois 
dans la vie Vinearnation vivante doit faire visite & ses prédécesseurs et leur 
faire révérence. J] faut encore qu’en procession solennelle elle aille a Lha-sa. 


| 


ott elle est regue avee de grands honneurs. On raconte quwen 1716 un con- 
quérant mongol vint & bSam-ldin pour piller le couvent et qu il fit dire a la 
supérieure de venir & sa rencontre, afin qu'il pdt voir si elle avait une téte 
de cochon (Vajravarahi dakini est figurée avec une téte de cochon et son 
Khoubilghan est représenté avec une marque de la forme d'un groin de cochon 
a la nuque). Elle lui répondit de ne pas essayer de voir le couvent. Lorsque 
pourtant le Mongol furieux approcha et quwil détruit les murs extérieurs, il 





Fig. 1380. La Dakini Na-ro mK‘a-spyod-ma, 


Sur les tableaux olle est rouge cerisc, avec parures blanches et ornements faits de cranes. Elle a trois yeux, 
porte Khatvdiiga, une coupe cranienne ct le couteau Kartri (en tibétain: gri-gug); le cadavro sous le piod 
droit est bleu, celui sous le pied gauche rouge. Le vétement est jaune. 
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trouva un lieu désert, ot des cochons paissaient sous linspection (une grande 
true. Quand le danger fut passé, le désert se changea de nouveau en cou- 
vent et les cochons en moines et en religieuses sous Ja direction de honorable 
supérieure. Alors le Mongol converti voua de riches présents au couvent.1°° 

La Dakini incarnée dans cette supérieure prend un grand nombre de 
formes différentes; je ne donne que deux reproductions des formes les plus 
usitées (fig. 131 et 132). Remarquons, ce que Képpen a deja fait observer, 
que lexpression p‘ag-mo, «truie», est un synonyme de yogini ou dikini. II est 
encore intéressant que les habitants du Népal la prennent pour Vincarnation 





Fig. 131. Vajravarahi, sous forme de Briéhmana Cridhara. 
En tibétain: Bram-ze dPal-’dsin lugs-kyi rDo-rje-p‘ag-mo. 


Ct. sur Gridhara: Schiefner, Tarandtha LU, 258. 





Fig. 132. La Pfay-mo & deux tétes (rDo-rje): (Vajra-) Varadhi. 


Attributes: Khatvaiiga, coupe cranienne, trident, couteau Gri-gug, tambour Damaru. 
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de Bhavani, épouse de Giva. Nous avons déj& mentionné qu’une marque de la 
forme d'un groin de cochon & la nuque désigne le Khoubilghan. 

Parmi les autres Dakinis il faut encore nommer Simhamukhi ou Simha- 
vaktrA avec ses suivantes Vyaghramukhi (ou -vaktra) et Rikshavaktra!°7, qui 
sont représentées toujours sous la forme irritée (fig. 149); elles font partie de 
la suite permanente de la déesse Devi (en tibétain: Lha-mo). Nous en par- 
lerons dans le chapitre suivant. 


5. LES DHARMAPALAS, «PROTECTEURS DE LA RELIGION». 


Lorsque tous les dieux se furent en- 
gagés ’ protéger la doctrine (le dharma) 
et d olbéir, il les lia par un serment. 


Pad-ma-t‘an-yig. 


Sous le nom de «protecteurs de la religion» (en sanscrit: dharmapiala, 
en tibétain: G‘os-skyon, en mongol: nom-oun sakighoulsoun) on a recu dans 
le systéme une série de divinités hindoues qui ont juré de défendre la religion 
du Buddha contre les démons de leur ressort. Ce groupe comprend générale- 
ment toutes les divinités non-buddhiques au fond, qu’elles soient @origine in- 
dienne ou quwelles représentent des divinités locales des pays non-indiens; en 
particulier c’est un groupe de cing dieux qui est désigné par le nom de dhar- 
mapala ou C‘os-skyon. Puisqu’au fond ce sont des divinités locales d’origine 
étrangére, nous en parlerons dans le chapitre suivant. 

Esquissons d’abord les divinités principales (Vorigine indienne. 

La premiére forme de Ja notion de dharmapala est représentée par Vajra- 
pani (en tibétain: P*yag-na rdo-rje), «le dieu avec le foudre», et nous avons 
vu & la page 23 sv., comment il s’est déja développé & l’époque de Gandhara. 
Ce personnage mythologique est du reste le meilleur exemple du développement 
de ce systéme, que la légende attribue & Arydsaiga. Tandis que sa forme 
bénigne parait comme Bodhisatva, sa forme terrible est un Dharmapala et le 
développement des autres divinités sera analogue. La déesse Tara p. e. sous 
ses différentes formes n’est sans doute pas autre chose qu'une version buddhique 
des formes bénignes de l’épouse de Civa, Bhavani, Devi ou Gauri ou quel que 
soit son nom, tandis que la forme terrible de cette méme déesse civaique parait, 
sous le nom de Lha-mo (en sanscrit: Devi), au milieu des divinités tutélaires 
les plus efficaces. 

Il en résulte, dabord que les Dharmapdlas sont tous représentés sous 
forme terrible: avec des membres courts et gros, avec trois yeux, avec la téte 
grande et grosse, les cheveux hérissés, entourés de bien des feux flambants 
ou des fumées épaisses, en train de marcher et prét 4 combattre, ordinairement 
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Fig. 133. Yamantaka, entouré de divinites tutélaires, 
1—8 sant les «huit terribles», 10 Vajrapini, 11 une forme de Mabakala «comme protocteur de la tente», 
eo pAdibuddha Vajradbara. 
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en couleurs foneées, bleus ou rouges. Nous trouverons cependant quelques 
exceptions, que je ne manquerat pas de mentionner dans Ja description, 

Pour en revenir & Vajrapani, nous le voyons dans la fig. 133, n° 10 
dans sa forme Ja plus simple et Ja plus ordinaire. Il a Je type e@énéral des 
démons, ale teint bleu foneé, une couronne faite de cranes, un tablier de peau 
de tigre et brandit le foudre dans la main droite. La masse de flammes qui 
Ventoure est rouge avec des lenes Wor. Schlagintweit, Bouddhisme (traduit 
de Vanglais en frangais par Milloué, p. 114) raconte une légende, d'aprés 
laquelle pendant le tournoiement de Pocéan, quand il s‘agit de préparer la 
boisson Wimmortalité, il était chargé par les autres dieux de garder ce 
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Fig. 134. Vajrapani Acarya. 
En tibétain: P‘yay rdor a-tsa-rya, 


Sur le bloc un coin est cassé au signe 4, de sorte qu’on lit u-tea-rya. 
8 ’ y 


produit. Lorsque le démon Rahu (en tibétain: sGra-géan) le frustra de cette 
boisson, Vajrapani fut contraint &@ un acte ignominieux et c’est de Ja que 
résulte sa haine terrible contre Jes démons. 

Vajrapani est principalement dicu de Ja tempéte et on Je supplie surtout 
pour la pluie. En sa qualité de dieu de Ja pluie, il est le protecteur des dieux 
serpents qui aménent la pluie (Nagas, en tibétain: kLu) et dans une légende 
que Schiefner raconte, nous apprenons, que, lorsque les Négas parurent devant 
le Buddha, il fut chargé de les défendre contre les attaques de Jeurs ennemis 
mortels, des oiscaux gigantesques, du nom de Garuda (en tibétain: Koyua).??* 
Par conséquent il est entouré de Garudas (fig. 134); i] y a méme une forme 
du dieu, ot il a des ailes de Garuda et ot sa téte est couronnée de la téte 
d'un Garuda. C'est le «P’yag-rdor K'yun-Sog-Can Vajrapani a ailes de Garuda». 
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Jai esnayé dautre part de montrer que cette représentation Contient - 
du moins du point de vue de Yart, quant aux sculptures de Gandhara — une 
réminiscence de Yantique Jupiter avec Vaigle, de Taigle ef du type de Gany- 
mede (fig. 19). de ce dernier surtout comme base de Garuda déchirant lex 
Nagas. J] est remarquable qu'aussi le dieu du tonnerre chinois-japonaix a la 
forme de Garuda. '°° 

Vajrapani fait encore partie des Yi-dams, et la fig. 135 Je montre avec 
sa Yum, tandis que Ja fig. 136 repreésente Ja méme forme sans Yum. Cette 





Fig. 135. Mahicakra-Vajrapani. 
En tibétain: P‘yag-rdor ?k‘or-¢‘en. 


Sur les tableaux, Je dieu est bleu, la téte de droite blanche, celle de gauche rouge. La Cakti est Dleue, Le 
dicu & quatre tétes (Brahma) sous le pied droit est jaune, celui qui est sous Je pied gauche (Civas) est Wlance. 
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dernidre formation & six mains, sous laquelle il est regardé comme ennemi tres 
dangereux des démons, s‘appelle Vajrapami «au véetement bleu», NilAmbara- 
(dhara)-Vajrapani (en tibétain: P'yag-rdor gos shon-can). Les Tantras men- 
tionnent méme trois Vajrapainis de cette espece, que Gautama Buddha a con- 
Vertis aprés sa victoire sur Mara, 

La forme avec Yum et & six mains (fig. 135) porte Je nom de Mahacakra- 
Vajrapani (en tibétain: P'yag-rdor *k‘or-¢'en). 

A Lha-sa, Je sommet situé au sud-ouest de Po-ta-la, connu sous Je nom 


de «montagne de fer» (en tibétain: ]Cags-po-ri), Jui est consacre, 
11* 
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Un autre Dharmapala antique 


il est connu aussi au Japon, et il en 
faut conclure quwil est de 


la premi¢re époque —, c'est Acala (en tibétain: 
Mi-g,yo-ba), qui ressemble fort au dieu précédent, mais qui est toujours armé 







































































Fig. 136. Nildmbara-Vajrapaini. 


En tibétain: P‘yag-rdor gos-snion-éan. 


Sur les tableaux, Je dicu est bleu, celui qui est fowlé aux pieds (Civa’) est blanc. Cette forme du dicu du 
tonnerre s’appelle aussi ’Bywh-po’dul-byed, wConvertisseur deg démons», 
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dun glaive, divinité dont nous savons trés peu de chose jusqu'ici. La fig. 137 
montre une forme & quatre mains ct a trois tétes, armée du glaive, du lasso 
et du foudre, tandis que la quatriéme main porte une coupe faite dun crane. 
Il s'appelle de son titre ordinaire de «grand courroucé royal», Mahakrodharaja 
(en tibétain: "K‘ro-boi rgyal-po C‘en-po).!1° Acala appartient aussi aux Yi-dams. 





Fig. 187. Acala a quatre mains. 


En tibétain: Mi-g.yo-ba p‘yag-bzi-pa; en mongol: Ulu k¢elberiktgi. 
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Fig. 138. Le Drag-eXed rTa-mgrin (écrit rTa-’ghrin) (Ifayagriva). 


A quaire mains; ses attributs sont: un baton, une reue (un lasso), une fleur de Jotus; dans ses cheveux 
ébourifiés est une téte de cheval. Quelquefois on trouve un crine au bout du baten. 
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Suivent les nommés chuit terribles» (en tibétamn: Drag-gSed, «cmeurtriers 
terribles», mot que les Mongols prononcent ordinairement Dok-sit). Ce groupe, 
qui a son culte particulier, que Pozdnéev a décrit dans son livre cité a plusieurs 
reprises, comprend ordinairement, sauf quelques petites variantes, les dieux 
suivants: rTa-mgrin, ICam-sran, “Jigs-byed, gSin-rje, Lha-mo, mGon-po pyag- 
drug-pa, mGon-po dkar-po, Ts‘ans-pa, rNam-t'os-sras (fig. 133, ne> 1—8). Dans 
d'autres listes Ts‘ans-pa ou rTa-merin ou bien ]}Cam-sran et Ts‘ans-pa manquent 
et il parait & leur place C‘os-skyon rDor-legs, chef des «cing rois», dont nous 
traiterons au chapitre suivant. 

Entrons dans les détails des différents dieux. 

Hayagriva, dieu & la nuque de cheval (en tibétain: rTa-mgrin) (les 
Mongols transcrivent le nom indien Khayanggirwa et tradwsent Morin éghésiktu, 
«i la voix de cheval») est de méme une des divinités antiques. Il produit 
son activilé la plus efficace en réunion avec Ja Dakini Vajravarahi; une légende 
intéressante racontée dans le Pad-ma-t‘an-yig est malheureusement trop longue 
pour que je puisse la donner ici. En tout il est censé étre trés bénin envers les 
hommes, mais trés dangereux pour les démons quwil effraie par son hennisse- 
ment. Rappelons a cette occasion un conte curieux du Siddhi-kdr kalmouk, 
ou un fugitif, qui passe la nuit sur un palmier, chasse des démons, qui arrivent 
sur des chevaux d’écorece et de papier, en faisant tomber un crane de cheval, 
quil avait trouvé auparavant. 113 

Méme quand il est conjuré, il annonce, dit-on, son arrivée par un hen- 
nissement. Padmasambhava surtout a recommandé son culte au roi K‘ri-sron- 
bde-tsan; Atica aussi I’a conjuré; il lui est apparu tirant des fléches. 

Il est connu sous différentes formes, dont la plupart le montrent avec 
une téte de cheval dans les cheveux ébouriffés. Ses emblémes principaux sont 
un baton de la forme d’une massue et le lasso; cependant ses formes poly- 
céphales avec plusieurs mains présentent aussi d'autres attributs; on le reconnait 
facilement aux tétes de cheval a la nuque. 

Il est aussi Yi-dam et dans des tableaux il est toujours rouge ou brun; 
sa Cakti est toujours bleu clair. 

Les Mongols le prennent pour un dieu protecteur des chevaux et il semble 
que pour cette raison il ait été parfois confondu avec ICam-sran. Toutefois 
il est remarquable que dans la description d'un méme événement, & savoir du 
fait que lors de la deuxiéme conversion de la Mongolie un dieu prit tous les 
démons de figure animale séjournant dans le pays, pour les présenter au con- 
vertisseur (cf. p. 82), il est remarquable, dis-je, que d’aprés Ssanang Ssetsen 
ce dieu a été Hayagriva, tandis que la source citée ci-dessus nomme Beg-tse, 
cest-a-dire ]Cam-sran. 

Les formes simples du dieu sont représentées dans la fig. 105, ot il a 
deux mains et le baton, mais ot il n’a pas la téte de cheval, et dans Ja fig. 138, 
qui montre sa forme ordinaire & quatre mains. !!? 

Une forme particuliére de Hayagriva c'est le celou» (en tidétain: Pour-bu), 
dont on se sert pour les conjurations de démons: c'est au fond un poignard de bois 
a trois bords pourvu (une longue écharpe, la poignée duquel montre la téte du 
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dieu. I] y a de magnifiques poignards de bronze doré avec la téte du dieu it trois 
visages, et couronnée de tétes de chevaux. a collection du Prince Oukhtomsky 
en présente, Dans la fig. 24 Jai donné un tel poignard de bois. La matibre 
usagée de préférence pour ces armes c’est le bois d’Acacia catechu (Khadira), 





Fig. 139. Le Dharmapila terrible (CSos-skyon drogs-pa) 1Cam-srit ou Beg-tse, 


«Le dieu s’avance cuirassé, daus sa droite il brandit une ¢pée dor, avec la main gauche i) porte a la 
bouche un coeur humain, Son pied droit ¢crase un cheval, sop pied gauche up homme nu. La tete a de 
type de colére habituel (kSro-bo, en sanserit: krodha) ct est, comme les mains, de couleur reuge ou rouge 
brunitre. Un diadéme de erines est posé sur Je front a trois yeux. Un serpent sort des cheveux onflammes, 
A partir de la ccinture pend une peau de tigre, une chaine de tétes coupées est attachée aux épauler. Une 
épée et un drapeau rouge sont appuyés au coude gauche gui soutient aussi un are. A sa droite chevauche 
un démon casqué, cuirassé, A trois yeux e{ A poau brun rouge, sur un loup pris foncé, Sa main droite 
tient une épéc, sa main gauche un lasso, A gauche chevaucbe eur un lion gris une femme nue bleu fonce 
avec un couteau dans Ja main droite ct un PSur-bu (fig. 24) dans la gauche. Sa téte est bleu clair. Ori- 
ginal-Mitteilunyon aug dem Kyl. Museum fiir Vilketkunde, p. 114, n? 32. Peut étre qwa cause de ces 
suivants on Vappelle 1Cam-srin, «frere et peur? 
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Le dieu de Ja guerre ICam-srah, mieux JCam-srin (en mongol: Egétsi 
dégd [dai], connu aussi sous le nom de Beg-tse, que nous avons déja mentionneé 
plusieurs fois (fig. 133, ne 2, fig. 55), est une divinité difficile a déterminer 
par rapport 4 sa signification, Non que ses fonctions soient douteuses — 1 
est dieu de Ja guerre —, mais on ne sait pas stirement, sil est une divinite 
indienne et sil est permis de Je comparer & une telle divinité. On est en 


st Tie as 


premier Jiew tenté de penser au dieu de la guerre indion, Kartikeya, fils de 
Civa, et le nom singulicr du dieu [Cam-srin, rere et smury, pourrait corres- 
pondre au surnom «Kanyabhartary (frére de fille) que Boehtlingk-Roth a trouvé 
pour Kartikeya, pour peu que ce nom soit correct. Son autre nom est Beg-tse, 
«cuirasse couverte», qui se rapporte probablement a& ce que sur la cuirasse i] 
porte un vétement flottant & manches. Ordinairement il est accompagné par 
deux divinilés, de Srog-bdag (en mongol: Amitan-ou édzén) cuirassé, assis sur 





Fig. 140. Yama, le dieu de Venfer. 


En tibétain: os-rgyal snan-sgrub. 


A coté de lui & droite: Oos-rgyal p‘yi-syrub; & gauche: Cos-rgyal gsan-sgrub ou Jis-byed. 
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un loup, et de Rigs-bu-mo (en mongol: Ukin téeri, forme de Lha-mo), nue, assise 
sur un Jion. Dans des tableaux sont ajoutés huit démons nus rouges, les 
«porteurs de couteau» (en tibétain: Gri-bdog, en mongol: Khoutougha bariktSi), 
qui tranchent des cadayres sur Je champ de bataille, dévorent les carurs ele. Un 
de ses huit démons est reproduit dans la fie. 141 n° 7 apres la danse sam. ''? 

Pour le reste je peux seulement ajouter sur ICam-srat quwavec sa suite i 
joue un grand réle dans Ja danse Tsam (fig. 141) et que Vépopée Gesar hui 
fait vaincre et battre Beg-tse (fig. 139). 

















Masques de la danse Tsam. 


141. 
VY. Prinee Oukhtomsky, Voyage en Orient 


Fig. 
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figure cf. p. 1 


Explication de chaque 


Un autre Drag-gsed c’est le dieu des morts (en sanserit: Yama, en tibé- 
tain: gSin-rje, en mongol: Erlik), de son titre @honneur «roi de la loi» (en 
sanscrit: Dharmaraja, en tibétain: C‘os(-kyi) rgyal(po), en mongol: Nom-oun 
Khaghan ou Khan). 

ll se rencontre sous deux formes, comme C‘os-rgyal p‘yi-sgrub et comme 
C‘os-rgyal snan-sgrub, ce qu’on pourrait traduire & peu prés par «roi de la loi 
(les affaires externes et internes», Ce dernier, qui forme la figure principale 
de la fig. 140 et marche & gauche, armé du Gri-gug et de Ja coupe de crane, 





Tig. 142. Yama, le dieu des morts, sans Yami, 


En tibétain: OSos-rgyal pfyi-sgrub. 
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avec le teint bleu, est Ja forme du dieu de la mort qui tréne aux enfers. Mais 
son poste de juge des enfers est aussi bien passager que le tourment des 
maudits: dés qu'ils ont subi leurs supplices, ils regoivent de meilleures réin- 
carnations, selon les bons actes quils ont accomplis. Le juge méme des enfers 
est maudit, qui, d'aprés une version, doit avaler toutes les vingt-quatre heures 
du métal fondu et nous savons (cf. p. 103) que Mafijueri a dompté une fois un 
Yama trop cruel sous la forme terrible de Yamantaka comme «mort de la mort». 

Le roi de la Joi «des affaires externes» a des formes différentes. Nous 
en ayons déja rencontré l'une, ot il est accompagné de sa sceur Yami, qui, 


aux enfers, ote les vétements aux maudiis — la grande-mére du diable dans 
nos contes. Nous savons que c'est Tson-k‘a-pa qui, & Iheure de la mort, a 
invoqué le dieu de la mort comme «protecteur de la religion» ou, & ce que l'on 
raconte, l'a solennellement nommé tel (fig. 48 et 1533 n° 6). Yama parait aussi 
scul sans sa sceur Yami, pour Vordinaire avec d'autres formes, debout sur le 
taureau, brandissant sa massue (en tibétain: dbyug-gu, en mongol: oktarghoui-in 
orkitsa), ayant le lasso dans la main gauche. Ce lasso est l’ancien attribut 
du dieu de la mort indien; c’est avec ]ui que Je dieu méme ou ses serviteurs 
prennent les &4mes des hommes. Sous cette forme (fig. 140 et fig. 142) il 
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Fig. 144. Cmacinapati ou Citipati. 
& YMAGanap 
En tibétain: Dur-k‘rod bdag-po. 


Tiré dune grande image qui représente l’évocation do dPal-’k‘or-lo sdom-pa par Lui-pa et le corcle 
magique (mandala, en tibétain: dkyil-’k°or) du premier. Cmacdnapati est dit avoir enscigné cette méthode 
dX Siddha. 


est blanc ou jaune. Une autre forme, qui est désignée presque généralement 
comme une forme accessoire de son dompteur Yamantaka, le montre seul avec la 
téte de taureau, tenant devant la poitrine la coupe de crane et le couteau 
Gri-gug. En ce cas il est de couleur rouge et passe pour le dieu des richesses 
de la terre, pour dieu de Ja richesse en général, surtout si, au lieu du cou- 
teau Gri-gug, il tient le bijou Cintamani dans Ja main droite (fig. 140 en bas). 
Les fig. 143 et 144 montrent enfin des formes quwil faut attribuer & Yamantaka. 

Parmi la suite de Yama comme dieu des enfers et des cimetiéres, appelé 
ordinairement la «forét froide» Citavana (en tibétain: bSil-bai ts‘al), il faut 
encore mentionner quelques figures, dont deux squelettes dansants sont les 
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Fig. 145. Bhairava & une téte. 





En tibétain: ?Jigs-byed (Zal-géig). 














Fig. 146. Bhairava 4 une téte. 


En tibétain: >Jigs-byed (Zal-géig). 
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plus singuliéres. — IJ]s sappellent Omaganapali ou Cilipati (en tibétain: Dur- 
k‘rod Ddag-po) et sont représentés dans la danse Tsam par les deux «cries 
de squelettes qui, par leurs batons, chassent le corbeau, qui poursuit la victime 
(en tibétain: zor) (fig. 143 n° Let 2).4 Dans le Pad-ma-t'an-yig quatre de ces 
cimetiéres sont expressément décrits qwon pourrait bien appeler quatre enfers 
arrangés (apres Jes quatre points cardinaux; chacun est sous Ja direction dun 
«dieu des morts» particulier, 

Dans la danse Tsam (Fig. 141) deux des compagnons du dieu de la 
mort qui, @apreés Jes tétes @animaux qwils portent, sont nommés taureau (en 
tihétain: Ma-he ou gLan-t'ug) ct cerf (en tibétain: Sa-ba) jouent un réle 
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Fig. 147. Le «Yamiri rouge, Raktayamiavri. 


Ion tibGtain: (gSin-rje-) gScd dmar. 
Sur les tableaux, lo dieu (yab) est rouge, la Caltti (yum) est un pow plus claire, le buffle est bleu clair, le 
eadavro blanc. ue ehfile du dieu est jaune, Il brandit le béton & la pointo faite d’un erino (dbyug-gu), ct 


tous deux portent des parures blanches en os (en tibétain: rus-rgyan). Remarquable est Ja cointure (en 
tibétain: dra-ba-p‘yed), cf Journal of the Buddhist Text Society IID (185) 4, VI. 


particulier. Le dernier remplace apparemment un ancien messager de la mort 
a téte de cheval, que Tart indien connait aussi bien que Part japonais.?!% 
Les masques de la danse Tsam, représentés dans Ja fig. 141 sont les 
suivants (v. aussi fig. 145): 
1° Un Drag-gsed, indétermimable; cf. n° 6. 
2° Sa-ba (en mongol: hougha), cerf. Compagnon de (“os-reyal; masque de 
couleur grise avec des taches brunes. Entre la ramure se trouve le 
Cintamani. L’habit est de soie blanche, les bandes des manches sont 
brunes, jaunes et rouge de vin, le linge est jaune & bords noirs et avec 
des bandes jaune clair et roses en Das. 
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$° Tresprit de la terre (en tibétains sgam-po dkar-po, en mongol: tsaghan 
ébugén); de vieux Donhomme blancs; if joue Je réle dun plaixant. 

4° Un magicien & chapeau noir (en tibétain: Zva-nag). 

5° Ma-he (en mongol: boukha), avee n’ 2 un des xerviteurs de Cos-rgyal. 
Haun masque bleu de bovuf, en arriére avee des cheveuy violet clair, 
sur Je front le Cintamani, Le vetement est bleu, Vextréme bande des 
manches est blanche, Jes deux suivantes sont rose clair et jaune. Dans 





Big. 148. La déesse Cridevi, Crimati devi, 


En tibétain: Lha-mo, dPal-ldan Tha-mo; en mongol: Ukin (okin) teri. 


Sur los tableaux et les figures @argile peintes en tong criards, comme on en trouve en Transhaikalie, la 

décase ost bleuo, sa paruro blanche, la cible sur Jo nombril et Tes boucles dorcilles sont en or, le mulet est 

jaune. Le sol cst rouge sang avee dex os blanes par dessus. Comme tablier, cle porte une peau de tigre. 

Makorovaktrh qui Ini tient Tes rénos a cune téte brune, A bords blanes, mouchetée de noir; elle est bleu 
sombre, la Simhavaktra qui da suit a da téte blanche et le corpse rouge sang. 
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la main droite il porte un baton rouge avec un crane en haut et un 
foudre en bas. 

6° Un Drag-gsed, malheureusement indéterminable. «Grou-gor» « Louwai» 
«Shi-doiy ou «Doungchadman: un deux est possible. Les couleurs du 
vétement seraient, dans cet ordre, rouge. gris, bleu clair ou vert. les 
bandes des manches seraient jaunes, noires et blanches. Le dinge a la 
méme couleur que Thabit. La parure — avec un miroir sur la poitrine 
— représente celle appelée rus-rgyan (fig. 82). Quant aux noms tbétains 


analogues, je ne connais pas Vorthographe complete, 


sce ARG 
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Un des compagnons de ICam-sran, dont il y aen tout huit, nommé 
«Di-to» (en tibétain probablement: Gri-bdog, en mongol: khoutougha- 
bariktSi. Le masque des compagnons est rouge vif, les cheveux sont 
violets. Ils portent des pendeloques dor et une ferroniére avec un crane 
de mort dessus. Leur vétement est rouge vif et is portent comme parure 
une plaque de métal (miroir) sur la poitrme et une roue avec des perles 
de bois blanches. TJs tiennent dans la main droite un long couteau 








Fig. 149. Dakint Sei-edoi-ma (Simhavaktra). 
A cété, & gauche sTag-gdoi-ma (Vyaghravaktri), & droite Dom-gdoh-ma (Rikshavaktré); les sorciéres au 
visage de lion, de tigre ct d’ours. 
Do la collection du Prince Oukhtomsky. 


(Gri, en mongol: Khoutougha) avec le Vajra comme poignée et dans la 
main gauche un Pfur-bu. 

Du suivant des chuit dieux de la terreuro, Yamantaka (en mongol: 
Erligun-yarghatsi, Erlik tonilghan uiléduktsi ou Ayolghaktsi) ila été déja traité 
plus haut (page 103), ef. les figures relatives 83, 112, 133 n° 1.''5 

Ici je n'ai & mentionner quwune seule formé monocéphale a téte Chomme, 
debout en Yi-dam sur un buffle: c'est le «Yamari rouge», @Sin-rje-gsed dmar 
ou seulement gSed dmar, parce quil est coloré en rouge comme Ja Cakti 
(fig. 45 en haut et 147). 
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La seule déesse d’entre les huit dieux de la terreur c'est lépouse de Yama, 
dans une de ses réincarnations, Gridevi, Crimatidevi, Parvati ou quel que soit 
son nom; pour l’ordinaire son nom tibétain est Lha-mo!!? («la déesse ») ou 
dPal-ldan Iha-mo. De ses nombreuses formes celle-ci est Ja plus fréquente, 
Elle est regardée comme la protectrice de Lha-sa et des deux grands-Jamas 
incarnés (fig. 52, 133, n° 8 et 148). Etant celle des déesses qui défend Je plus 
ardemment la doctrine du Buddha, elle a été armée par tous les dieux: Hevajra 
lui a donné deux dés pour déterminer la vie des hommes, Brahmé un éven- 
toir de plumes de paon, de Vishnu elle a regu deux corps lumineux comme le 
soleil et la lune, dont elle porte l'un sur Je nombril, l'autre dans Jes cheveux, 
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Fig. 150. Mahakala, le protecteur de la science. 


En tibétain: Ye-ées mgon-po. 
Attributs: l’épée, la coupe cranienne, un fruit, le trident. 


Kubera, dieu de la richesse, Jw a fait présent d’un lion, quelle porte dans 
Yoreille droite, Nanda (en tibétain: dGa-bo), roi serpent, lui a donné un ser- 
pent, qu'elle a suspendu a loreille gauche. De Vajrapani elle a obtenu sa 
massue; d'autres dieux lui ont donné un mulet, qui porte comme selle la peau 
d'un démon (Yaksha, en tibétain: gNod-sbyin «qui cause du dommage»). Des 
serpents vénéneux servent de bride ete. 

Comme reine des Rakshasas elle sévissait tellement contre ces ennemis 
de la religion qu'elle dat fuir; son époux tira aprés elle une fléche magique 
qui frappa la hanche du mulet. Par la puissance de Lha-mo la blessure se 
changea en ceil. 

Quoique, d'aprés les Tantras, elle passe pour une manifestation de la 
déesse Sarasvati (fig. 17 et 129), il faut conclure de sa description que ses 
traits principaux sont empruntés 4 kali, épouse cruelle de (iva. 


9 
Myrio.ocr. 12 
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Son mulet est mené ordinairement par deux Dakinis, dont l'une, Simha- 
vaktra (en tibétain: Seh-ge gdon-Gan ou Sen-gdon-ma, «a la téte de lion») Ja 
suit, pourvue dun Gri-gug et dune coupe de crane, tandis que l'autre, Maka- 
ravaktra (en tibétain: (u-srin-mo), armée de la téte d'un éléphant de mer, lui 
tient les brides. Elle traverse un lac rempli du sang des démons quwelle a 
tués (en tibétain: rak-ta rgya-mts‘o). 

Elle est souvent entourée de quatre autres déesses farouches, qui lui res- 
semblent en général: ce sont les suivantes: 





Fig. 151. Mahikila bréhmanariipa. 
En tibétain: mGon-po bram-zei ezugs-pa; en mongol: Biraman duritei Ma-li-ka-la, 
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1° La déesse du printemps (en tibétain: dPyid-kyi rgyal-mo) sur un 
mulet jaune; ses attributs sont une épée et une coupe de crane; elle 
est. bleue. 

2° La déesse de lété (en tibétain: dByar-gyi rgyal-mo) sur un Yak bleu 
clair; son embléme est la hache @ crochet (en tibétain: léags-kyu) et 
la coupe de crane; elle est rouge. 

3° La déesse de l'automne (en tibétain: sTon-gyi rgyal-mo). Elle chevauche 
sur un cerf, ses attributs sont un couteau et la coupe de crane, autour 
du cou elle porte un collet de plumes de paon; elle est jaune. 

4° La déesse de Vhiver (en tibétain: dGun-gyi rgyal-mo) est bleue. Elle 
est assise sur un chameau et porte wre massue rouge et une coupe de 
crane pour attributs. 
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1, 2, 4 sont couvertes de peaux humaines; pour le reste elles sont toutes 
nues et ne portent que les ornements blancs et, au-dessus du front, un crane 
comme parure. 

La suivante de Lha-mo, Ja Dakini Simhavaktra, se trouve souvent seule, sans 
Lha-mo, réunie en un groupe avec deux ou quatre autres Dakinis; elle parait 
alors dans l’attitude dansante des Dakinis avec Je Gri-gug daus la main droite, 
la coupe de crane dans Ja main gauche et Je Khatvaénga dans le bras gauche 
(fig. 149). Simhavaktra est bleue a téte blanche et ses suivantes, Vyaghra- 
vaktra (en tibétain: sTag-gdon-éan [ou -ma] rouge a téte de tigre, et Riksha- 
vaktra (en tibétain: Dom-gdon-Gan) jaune avec une téte noire d’ours; il s‘y 
ajoute Makaravaktra a teint vert et avec une téte d’éléphant de mer, et enfin 
une quatriéme Dakini, blanche, a téte démoniaque bleue avec troix yeux, dont 
je ne connais pas le nom. Dans ces tableaux on voit encore souvent Padma- 
sambhava, qui a bien reussi a conjurer Jes Dakinis. 

Font partie en outre des huit divinités terribles deux formes du dieu 
Mahakala (en tibétain: mGon-po), nommé cle dieu tutélaire», que nous avons 
déja mentionnées a la page 72. Cest le Mahakala blanc (en mongol: tsaghan 
itéghel, en tibétain: m(son-po yid-bzi nor-bu), de dieu tutélaire blanc», de dieu 
tutélaire avec le bijou Cintamani (fig. 56, 133 n° 3), qui est un dieu de la 
richesse et qui, dans Ja fig. 133, est opposé par suite a Kubera, et le protecteur 
& six mains shadbahunatha Mahakala (en tibétain: mGon-po pyag-drug-pa, en 
mongol: djighoughan ghartai Ma-ha-ka-la [Ma-kha-ka-la]), qui est toujours bleu 
(fig. 56 et 133, n° 7. 

Une autre forme du dieu est encore de dieu tutélaire & quatre mains». 
mGon-po p'yag-bzi-pa ou Ye-Ses mgon-po, qui est de méme bleu, «dieu pro- 
tecteur de la sagesse» (fig. 149), que Nagarjuna a déja conjuré sous cette forme. 

Il n'est guére nécessaire d’énumérer Jeurs emblémes puisque par les 
descriptions données tous Jes détails seront clairs. 

Les «Legs-Idan» sont une série particuliére de Mahakalas. Ils ont 
toujours Je long vétement & manches et portent de longs batons rouges 
(fig. 45). 

La fig. 133, n° 11 présente une autre forme bleue du dieu; il porte une 
large massue en travers sur les bras et est, sous cette forme, Je dieu protecteur 
de Ja tente: Gur-gyi mgon-po. 

A Voceasion du convertissement de Khoubilat par le ’P‘ags-pa de Sa-skya 
(cf. p. 65, 66) j'ai déja mentionné Mahakala sous forme dun vieux Brahmana 
(fig. 151). 

Dans les Indes déja. Mahdkala et sa famille étaient regardés comme in- 
spirateurs, surtout en fait de grammaire. Ils continuent a jouer ce réle dans 
le Jamaisme, quand méme [historiographe mongol décrit trés naturellement 
lévénement en question; (ailleurs Ja grammaire magnifique de Panini est d’apres 
un récit du KathdsaritsAgara elle-méme une inspiration du dieu: le fonde- 
ment de cette grammaire qui enseigne les formules s‘appelle encore «Givasttra». 
Mais aussi la grammaire Kaldpa est inspirée par Kartikeya, fils de Giva. Ce 


motif sest répandu bien au-dela des Indes, il se rencontre méme au Japon. 
12* 
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Cest 1d que p. e. le démon de la porte de Ra-j6, porte «fantasmatique» de 
Kyoto, compléte le vers commencé dun poéte.'?* 

Le dieu de la richesse Kubera est encore parmi les «chuit terribles». 
Comme il vaut mieux traiter de Jui avec Jes autres Lokapadlas, auxquels il 
appartient, il faut donner sa description au chapitre suivant. 

Nous savons déja que parfois une forme belliqueuse de Brahma, le «Brahma 
blanc», Ts‘ans-pa dkar-po, fait partie des dieux terribles. Sa mythologie 
n'est pas connue. I] est représenté & cheval, brandissant un glaive, en long 
vétement & manches (fig. 133 ne 4) et porte un bonnet blanc semblable & un 
turban, dans lequel on voit quelquefois une conque blanche (‘Turbinella rapa, en 
sanscrit: caikha, en tibétain: dun). C'est ainsi p. e. que le Brahma blanc est 
représenté sur Ja magnifique couverture décorée du manuscrit du Kanjour a 
Berlin, qui date de Ja fin du 16° siécle (Fol. ah des Sutras, derniére feuille); 
en ce cas le dieu s‘appelle Dun-t‘o-can. Dans notre image, son vétement est 
blanc & bords bleu foncé, le vétement de dessous est rouge, le drapeau est 
rouge a bords verts; le cheval est blanc. 

Voila les formes les plus fréquentes des dieux tutélaires. Mais il y a 
encore de nombreuses sous-espéces de chacun deux; surtout le nombre des 
différentes formes de Mahakala est infiniment grand. 


6. LES DIVINITES LOCALES. 


In every nook, path, big tree, rock, spring, 
waterfall and lake thero lurks a devil... 


L. A. Waddell, 


Le dernier groupe des divinités du buddhisme du nord se compose d’élé- 
ments trés différents. Dun cété Jes dieux de la mythologie hindoue avec 
leurs sujets démoniaques, les Rakshasas, les Yakshas, les Nagas, les Kumbhan- 
das, Jes Gandharvas ete., y jouent un réle important émanant en partie de 
Yancien buddhisme; de l'autre cété Jes divinités et les démons indigénes, les 
dieux locaux d'origine tibétaine et mongole y ont trouvé accés. Dans ce 
développement on découvre facilement la tendance (identifier ou de subordonner 
ces divinités nationales a une divinité indienne, nous avons méme pu mentionner 
un cas ot une série de démons indigénes, les Ongghot des Mongols, a été rem- 
placée par une divinité givaique. 

Pour parler (@abord du premier groupe, il y a lieu d’observer, pow ainsi 
dire, un gite par couches, qui marche de front avec [histoire des religions dans 
les Indes; il peut arriver p. e. quwune méme divinité a deux ou méme plus de 
deux formes, dont Videntité n'a jamais été reconnue. Ce développement. est 
surtout remarquable dans Jes Parivaras («figures accessoires». en tibétain: 
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‘kKor) Mun Buddha ou (un Bodhisatva. Dantiques formes se sont souvent bien 
conservées (cf, Hayagriva, fig. 10D ef 138). tandix quéen méme temps les types 
principaux existent toujours; mais souvent nous y trouvons aussi de jeunes 
formations avec des répétitions Mune divinité poe. qui. Mautre part. a con- 
servé son caractére primitit. 





Fig. 152. Te diew de la richesse Vaicravana on Kubera. 


En tibétain: rNam (-t‘os-) sras ou gDod-nas dhan-po. 
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Les développements les plus curieux se rattachent au dieu Gakra (Rakka) 
ou Indra, porteur du foudre et deus er machina des anciennes légendes, 
Leécole du Mahayana Va transformé en Vajrapini, protecteur du Buddha: mais 
il resta pourtant Indra pour quelques fonctions déterminées, Cest de lui quest 
sorti un Bodhisatva Vajradhara, un Dhyanibuddha Vajrasatva. tandis que Te 
Vajrapani terrible fut désigné comme Yaksha: ce sont tous des types qui au 
fond ne sont pas autre chose gue des transformations de VFancien dieu de 
Yorage! Et néanmoins Indra Gatakratu (en tibétain: brGya-byin, en mongel: 
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Khormousda) a été recu encore une fois et cela comme dtvinité de la mytho- 
logie brahmanique postérieure. De méme, a cdté de Mahakala un dieu nommé 
Rudra parait comme diew particulier; Brahma, guia tant de ressemblance avec 
Mafjueri, se trouve encore une fois parmi Jes «Godlings» comme dieu hindou 
avec quatre tétes. Nous trouvons de la sorte tous les «trente-trois» dicux (traya- 
strimeat) comme divinités subordonnées dans le panthéon de PKelise du nord. 





Fig. 153. Le diew de la vichesse Kubera ou Vaigravana an Japon. 
Mn japonais: Bishamon. 


Le Caitya qwil tient dans la main droite, est possédé dang Je lamaisme par Lokapila Virfipaksha, le roi 
des Navas, 


WV. Prince Oukhtomsky, Voyage on Oriont. 


On aime surtout & parler des dieux des éléments, des phénoménes du firmament 
et des astres, @est-a-dire d’'Agni, Varuna, Vasundharé, Vayul’® ete. 
Les «quatre grands rois» Caturmaharajas (en tibétain: reyal-Cen bzi) ou 
les quatre «gardiens du monde»: lokapalas (en tibétain: ?jig-rten skyon bzi) 
Jouissent de méme (une grande popularité et ont été représentés Je plus sou- 
vent. Is sont rois de différentes troupes de démons et ont Jeur résidence au 
pied du mont Meru ou Sumeru (en tibétain: Ri-rab Ihun-po) qui forme Je centre 
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du systéme cosmique du buddhisme,  IJ]s sont représentés comme rois (Cakra- 
vartis) et héros (gtras, en tibétain: dpa-bos) avec de riches armures, ordinaire- 
ment. avec une figure menagante et terrible. Comme ils ont Jeurs places sur lex 
quatre cétés du mont Meru, ils sont représentés dans les couvents sur le parement 
des murailles ou dans les coins de lédifice qui contient les richesses du couvent, 

Sur Je cété méridional du mont Meru Virddhaka (en tibétain: ‘P’ yags- 
skyes-po; le mongol n’a qu'une transcription du nom indien) est roi des démons 
Kumbhandas (en tibétain: sGrul-’bum) qui y demeurent. I] porte pour lordinaire 
au lieu du casque la peau d'une téte d'éléphant, et un long glaive comme attribut. 
Son teint est bleu. Dans la partie septentrionale de la montagne Vaicgravana 
ou Kubera (en tibétain: rNam-[t'os]-sras ou gDod-nas dbah-po; en mongol: 
transcription du mot sanscrit ou du nom tibétain «Nam-sarai») régne sur les 
Yakshas (en tibétain: gNod-sbyin). Son embleme est un drapeau (dhvaja, en tibé- 
tain: rgyal-mts‘an, «trophée») dans la main droite, dans la main gauche un rat 
(nakula, en tibétain: ne,u-le) vomissant des joyaux. I] a un teint jaune d'or. 

Ce dieu est le plus connu et le plus important des quatre grands rois, 
car il est aussi, nous l’avons vu plus haut, du nombre des huit «dieux terribles» 
et il a bien des formes accessoires de couleurs diverses; i] est aussi Yi-dam —- 
il s‘appelle alors Dsam-bha-la — et se trouve sous plusieurs formes avec sa 
Cakti. Nous avons déja mentionné quil est un des premiers types que nous 
puissions constater scientifiquement. L’ancien type du dieu que nous offre la 
fig. 6, ot il est debout sur un démon, s‘est bien conservé dans Je lamaisme: 
car il y a des reproductions, qui le montrent debout ou assis sur un démon 
bleu. Mais souvent il rappelle plutét le type de Gandhara (fig. 14), ot le 
démon (Yaksha) n’appuie qu'un pied du dieu. Le sac du porteur du tribut, 
d’ou sortent des piéces d'or, me semble étre le modéle du Nakula qui vomit 
des bijoux et que, au lieu de cet ancien attribut, le dieu tient maintenant dans 
la main gauche (fig. 152). 

Kubera est aussi bien connu au Japon !?° (fig. 153). Il y est du nombre 
des sept dieux du bonheur. Son attribut est le drapeau et un Caitya dor, 
entouré de rayons. 

Nous avons déja dit qu'il est un des huit «terribles» (fig. 133, n° 5). Dans 
la fig. 133, en haut, i] est réuni avec d'autres dieux clairs a un groupe particulier 
qui, par sa couleur claire, est destiné & adoucir impression épouventable de 
Yimage, car il est défendu qu'une méme image conticnne seulement des formes 
terribles (bleues), défense qui a apparemment pour but de laisser encore quelque 
chance de grace au pieux spectateur. 

L’ouest du mont Meru est occupé par Je roi des Nagas (en tibétain: kLu), 
Virtipaksha (en tibétain: Mig-mi-bzah, en mongol: transcription du nom in- 
dien). Son embléme est un Caitya ou un bijou sous forme de Caitya dans la 
main droite et un serpent dans la gauche. Son teint est rouge. Nous dirons 
encore quelques mots sur Jes serpents qui lentourent. 

Le cété oriental est au roi Dhritarashtra (en tibétain: Yul-’k'or-srun ; 
le nom mongol n'est qu'une transcription mutilée du nom indien). Il est le 
roi des Gandharvas (en tibétain: Dri-za, «qui se nourrissent de Todeur»). I] 


ae, ABI? ses 


joue @un instrument (mandoline); il porte pour lordinaire un haut casque 
avec un panache en téte et des bandes flottantes et des nauds, Son teint 
est blane. 

Un groupe de dieux tutélaires qui portent le nom des «cing Dharma- 
palas» (en tibétain: C‘os-skyon, en mongol: Nom-oun sakighoulsoun, «protecteurs 
de Ja doctrine») ou des «cing corps» (en tibétain: sku-Ina) ou des «cing rois» 1?! 
(en mongol: taboun khaghan) leur est coordiné et parfois méme identifié avec 
eux, 2 ce qu'il semble. Leur chef qui est confondu quelquefois avec le dieu 
tutélaire Pe-har (dPe-har, dPe-dkar), tandis que dans une autre version il 
passe pour son frére, s’appelle C‘os-skyon-Dharmapéla et est regardé sous le 
nom de Veda comme président des quatre rois démoniaques ou Lokapalas, qui 
correspondent alors aux quatre autres rois. Leur culte se rattache, d’aprés 
le Pad-ma-t‘an-yig, & Padmasambhava (fig. 34, 35, 154), car, lorsqu’l voulait 
batir le couvent de bSam-yas, il leur a arraché le veeu qwils protégeraient la 
religion. C'est pourquoi on les appelle généralement du nom de Dam-éan 
(«qui ont un veeu») et leur chef du nom de Dam-éan ¢‘os-rgyal. Depuis ce 
temps Jeur chef, sous titre de C‘os-rje, s’incarne & bSam-yas comme chef marié 
des magiciens. 

Une autre légende raconte une transplantation merveilleuse du dieu prin- 
cipal d’Udyana au couvent de Bras-spuns prés de Lha-sa. Mais on refusa au 
nouveau venu le séjour au couvent et il fallut par conséquent lui donner un 
couvent & part comme domicile, la «petite maison», gNas-c‘un, &@ un mille 
anglais & peu prés au sud-est de Lha-sa. II s’y mcarne dans le chef du 
couvent et c'est ce C'os-skyon ou C‘os-rje qui préside & I’élection du Dalai 
Lama (cf. p. 78 sv.). A gNas-e‘un il y a en méme temps Voracle d’Etat, et 
une fois par an J'incarné C‘os-rje, dont le couvent appartient maintenant & 
l'Eglise réformée, se rend 4 Lha-sa, ot il va voir lui seul le Dalai Lama; les 
magistrats de ’Bras-spuns l’accueillent et le logent dans un temple déterminé, 
ot il communique Voracle pour lannée courante. 

Le chef des cing Dam-éan (fig. 154) a bien mérité de la propagation du 
buddhisme dans la Mongolie; car il est identique & gNyan-¢‘en t‘an Jha, roi 
des Gandharvas, qui, d’une maniére miraculeuse, a souhaité la bienvenue au 
premiers moines qui vinrent dans le pays. 

Dans les tableaux les cing dieux sont réguligrement rangés de telle sorte 
que leur chef est représenté au milieu, assis en travers sur un lion blanc. Il 
a ordinairement trois tétes, six mains et le teint blanc. La figure a droite est 
bleue, celle & gauche est rouge vif. On le reconnait au grand chapeau qui 
dans les tableaux est rouge avec de larges bords verts et le foudre d'or sur 
la pointe. Autour du milieu du corps il porte un tablier de peau de tigre; 
son pallium est vert clair. Le dieu a trois yeux, ses yeux sont gonflés comme 
ceux des «dieux terribles». Ses attributs sont un glaive, une massue avec un 
foudre comme poignée dans deux mains droites tandis que Ja troisitme main 
droite est en train de mettre une fléche sur la corde d’un arc, quwil porte dans 
la premiére main gauche. Les deux autres mains gauches portent un couteau 
Cor et un baton rouge. Devant lui on voit ordinairement le sacrifice (en 
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sanscrit: balin) fait aux dieux terribles: un seement de corine dans lequel se 
trouve le ca@ur, les yeux arrachés, Je nez, la langue, les oreiles, les mains et 
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Fig. 154. Les cing rois ou «corps». 
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En tibélain: sKu-lha, — En haut Padmasambhava. 


les pieds Cun incrédule (en tibétain: sdig-pa) ou dun démon. Ses quatre com- 
pagnons ou fréres, tous monocéphales et avee deux mains, le suivent Pun apres 
Yautre sur un éphant blanc, un lion, un mulet et un cheval. Le frére assis 
sur P'éléphant blanc est de teint bleu: il a mis un vétement a manches rouge 
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vif a doublure jaune et & bord vert, Ses attributs sont: dans la main droite 
un couteau, dans Ta gauche un Jasso, Le deuxiéme, assis sur le lion, a des 
mémes couleurs pour le tein( et les vétements; il porte le baton khakkhara 
i’ gauche et un foudre a droite. Léléphant est bleu clair: Je mulet du troi- 
siéme ‘frére a Ja méme couleur. Lui-méme il est rouge vif, son vétement est 
vert clair & doublure jaune et a bord bleu foncé; son chapeau est jaune clair 
i bord vert: tous les autres ont des chapeaux rouges a bords verts. Son 
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Fie. 155, Fxorciste libetain avec ses léves, 
Prédit Vavenir pendant des extases. [1 est possédé du Dam-éan ct pendant lextase sa (ete entle tellement, 
que son chapean, @ordinaire trop large. le serre. Alors, dit-on, il ressemble au dieu lui-moéme (fig. 154). 
Cet homme est venu en 1897 ASt.-Pétersbourg ct des médocins ont oxaminé pendant Pextase. (D'aprés une 
communication verbale du Prince Oukhtomsky.) 


V. Prince Oukhtomeky, Voyare en Orient, 


attribut est un crochet dans la main droite et une massue rouge dans la main 
eauche. Le quatriéme frére enfin va sur un cheval noir; son teint est vert 
foneé, son vétement est fait dune peau de tigre. Uo est armé dune hache 
Wor quwil porte dans Ja main droite. 

Au-dessus de Ja figure principale, nous voyons a Ja fig. 154 Padmasambhava, 
quia conjuré Je prenuer Jes cing roisx. Dest blanc. son pallium et son bonnet 
sont rouge foneé, le gilet est vert. 


LT 


ua réception de ces dieux singuliers représente assurément un compromis 
des missionnaires buddhiques avee les Chamans indigénes et leurs dieux. Le 
Pad-ma-t‘an-yig ne laisse pas de doute que nous avons affaire a des divinités 
locales tibétaines, qui ont été regues dans le systéme. 

C’étaicnt Ja les suites de cette méthode qu’Arydsaniga inaugura, en rece- 
vant dans le systéme Jes divinités brahmaniques, c'est-a-dire givaiques, dont 
nous avons traité au chapitre précédent. Ce développement continua, et c'est 
surtout Padmasambhava qui peupla le Panthéon perpétucllement de nouvelles 
formes de divinités locales, pourvu qui] soit permis de sen tenir aux légendes, 
Comme dans les Indes le buddhisme, aliéné au peuple par Jes discordes des 
sectes entre elles, eut besoin des dieux nationaux pour ne pas perdre toute 
influence, i] fut forcé, dans Jes pays hors des Indes, &@ un compromis avec Jes 
dieux indigénes et avec leurs prétres. Avec cette tolérance marche de front 





Fig. 156. Dam-tan rDo-rje legs-pa ou ribor-legs. 


De Ja collection du Prince Oukhtomwsky. 


la tendance & confondre Jes nouvelles formes avyee les formes indiennes, proces 
qui rend encore plus difficile Ja critique. toutes Jes fois quil a été réalisé 
(cf. ce que jai dit & Ja page 167 sur 1Cam-sranh). Heureusement on n'y a pas 
toujours réussi, de sorte que nous pouvons encore discerner distinctement les 
ditférents éléments. C'est le cas surtout pour Jes anciennes écoles a bonnets 
rouges, qui extérieurement déja étaient moins systématiques et ne tradusaient pas 
par exemple des noms ete¢., principe imauguré avant tout par lEelise réformée 
(jaune). Celle-ci a réprouvé une Jongue série de phases de ce développement 
en les désignant sous Je nom dhétérodoxes et de ce cété nous ne pouvons 
espérer qu'une matiére incompléte, modifiée avee un puritanisme voulu. 
Dam-an rDo-rje-legs ou rDor-legs, représenté dans Jes fig. 156. et 
157, est encore une divinité locale du Tibet. D’aprées Je Pad-ma-t'an-yig. ce 
dieu fit de grandes difficultés au saint Padmasambhava, lorsque celui-ci alla 
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au Tibet: mais il fut vaineu par Padmasambhava ct fit le vou de propager la 
doctrine duo Buddha. 

Le dieu Dam-éan, représenté dans la fig, 158, est une autre forme de 
ce méme rDor-legs. I] semble avoir des rapports particuliers avee les cing 
rois; car il leur est souvent réuni dans une seule image. Le boue est brun, 





Fig. 157. Dam-tan rDo-rje-legs, 


De la collection du Prince Oukhtomsky. 


le dieu méme est bleu foncé; son vétement de dessous est rouge, le pallium 
est bleu grisatre. I] brandit une massue dorée, qui se compose de troix foudres 
fixés & un long baton. 

En parlant des Dakinis j’ai mentionné quwil y a aussi parmi les divinités 
locales une série de Dakinis. Elles chevauchent sur des bétes: des lions, des 
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dragons, des gazelles etc., ont le type général des déesses avec le pallium et 
le vétement de dessous, Ja parure ordinaire (non lantrique!) et brandissent 
différents emblemes, tels que Je foudre, le lasso etc. Les détails nous mene- 
raient trop loin. 

Parmi les divinités locales il faut compter aussi Jes basses divinités et es 
démons de Ja mythologie hindoue, qui sont sujets aux quatre Lokapélas 





Fig. Wok. Danme-tan rDor-lees, sur un belier. 


De la collection du Prince Oukbtomeky. 


mentionnés plus haut: les Négas, Jes Rakshasas et les RAkshasis, les Kumbhandas, 
les Vetdlas ete. 

Les Nagas (en tibétain: kLu, en mongol: Joa) sont Jes plus intéressantes 
des basses divinités. Ils sont soumis a une série de reis, sont divisés en 
Brahmanas, Kshatriyas, Vaicyas et Cidras et forment des ¢tats complets, dunt 
la richesse énorme est souvent dépeinte. lls sont Jes «maitres de Ja terre» 
war’ éoyry (en tibétain: Sa-hdag, en sanscrit: kshitipati, en mongol: ghadzar-oun 
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édzen); sils sont ollensés, ils punissent Ies hommes Caridité, de mauvaises 
récoltes, de maladies et dépidémies. Nous avons deja parlé de leur combat 
acharné contre Voiseau gigantesque Garuda (en tibetain: Kyun). La fig. 160 
les montre au milieu du combat et cela d'une fagon bien intéressante sous 
leurs formes différentes: sur le devant sous forme humaine, avec des serpents 








Fig. 159. Voiseau Garuda (en tibtlain: Kyun, en mongol: Garoudi Sibaghoun) sur une 
Nagi mourante (femme serpent). 

A cdté de lui doux formes de Vajrapini irrité (en tibétain: P‘Syay-na-rdo-rje ou Pfyag rdor); ef. ce quwon 

a dit plus haut de ce dieu, Sur les tableaux, il a, comme figure de culte, une téte bleu noiratre avee deux 

cornes de mémo couleur, la poitrine et les bras rouges, le ventre blane et des plumes yertes d see pieds 


jaunes. Les ailes sont par couches, bleu sombre, rouge et bleu sombre et ont des pennes rémiges vertes 
et jaunes. Les plumes de la téte sont rouge vif. 


De la collection du Prince Oukbhtomsky. 


iu la nuque (cf. p. 26 et fig. 7), au fond ils ont eux-mémes forme de serpents 
et gardent des bijoux: au milieu nous voyons un Naga sous forme de dragon 
ou de diable marin au moment ot il saisit un Garuda dans ses serres. Au 
fond des Garudas volent avec des serpents dans les bras et dans les bees; is 
les ont pris et les dévorent. 

Le saint autour duquel les Nagas et Jes Garudas se rassemblent pour 
écouter paisiblement sa doctrine, c'est le célébre Subhtiti (en tibetan: 
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Fig. 160. Subhiti (on tibétain: Rab-hvor). le Crivaka, préche aux Nigas (en Uibciain: kLu) et 
aux Garudas (en tibétain: Ke yun). 


Sur le devant, on voit les quatre «grands rois» (en tibétain: rgyal-efon bzi, les Lokapflas), Au dessus de Subbtti, 
assis dans un nénuphar, se trouve Péléve du Buddha Maudyalyiyana (en tibétain: Mo-u-gal-gyi-bu) Au fond le 
Jeune Subhitti se trouve devant Cakyamunibuddba et aceompayne sa mere. Plus Join encore i) est assis comme 
aseéte dang une caverne. Subbiti a dans Vimage du milien un palliuin trés rouge et un vetement de degssous rouge 
pourpre. Sous le manteau, ib porte une jacquotte bleu clair. Les Lokapalas ont les couleurs citées plug haut. 


Rab-’byor) 127, & qui le Buddha a communiqué, 4 ce que l’on dit, la Prajfiapara- 
mitd sur le mont Gridhraktita (fig. 160). Lorsqu’il fut devenu Arhat, il reconnut 
ses incarnations antérieures et vit par la qwil avait été autrefois lui-méme Naga. 
C’est pour cette raison que déja avant d’étre devenu Arhat, il aimait & méditer 
dans des foréts pleines de serpents. Parvenu & la connaissance de son existence 
antérieure, il alla faire des sermons aux serpents et aux Garudas. L’inscription 
du tableau a le texte suivant: «Le grand Subhtiti, qui se convertit (c’est-a-dire 
qui se fit moine) sous les yeux de Vincomparable Muni Cakya et qui, comme 
Arhat (en tibétain: dGra-béom) était parvenu a la connaissance (de son existence 








Fig. 161. Garuda en bois, sur un rocher dans les montagnes @Adoun Selon. 


antérieure), fait un sermon aux Nagas dans la mer (qui) par une force magique 
des quatre grands rois (des Lokapalas) (avait été rapprochée de lui).» 

Les textes font mention dun grand nombre de dieux serpents!?*; leur 
représentation est en général celle d'un roi avec une riche parure, avec un 
ventre de serpent et des tétes de serpents @ la nuque. 

Les plus fréquents sont (les huit premiers sont les huit «grands» Nagas): 

1. Nanda, Nagaraja (en tibétain: dGa-bo kLu rgyal, en mongol: Bayaskhou- 

langtou lofis-oun khaghan) ; 

2. Upananda (en tibétain: Nyer dga-bo, en mongol: TSikhoula bayaskhou- 

langtou lous-oun khaghan) ; 

3. Sagara (en tibétain: rGya-mt'so, en mongol: Sagara dalai); 

4. Vasuki (en tibétain: Nor-rgyas, en mongol: Vasouki); 

5. Takshaka (en tibétain: “Jog-po, en mongol: Taksaki); 
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6. Balavan (en tibétain: sTobs-ldan, peut-étre en mongol: Djibkhoulangtou); 
7. Anavatapta (en tibétain: Ma-dros-pa, en mongol: Anohata); : 
8. Utpala (en Ubétain: Ut-pa-la, en mongol: Outbala); 


9, Varuna (en tibétain: Cu-lha, Va-ru-na, en mongol: Qusoun tegri); 

10. Elapatra (en tibétain: ’E-lei-’dab-ma, en mongol: Ela-in nabtsi-tou); 

11. Gankhapdla (en tibétain: Dun-skyon) ete. . 
L’ennemi mortel des serpents, Garuda?24+, montre dans les représen- 
tations Jamaiques toujours Je corps gros, les bras humains pourvus dailes, une 
téte d’oiseau cornue. I] est de la suite des dicux terribles et Joue, dans Vallé- 
gorie, & peu prés le réle d'un symbole de Ja victoire. On peut voir p. e. 
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Fig. 162. Ts‘ogs-bdag, le protecteur (nitha), assis sur le lion. 


Le prince des Ganas, comme exemple du type de démons. 


dans les montagnes d’Adoun Tselon en Mongolie un grand Garuda de bois 
accroupi sur un rocher; cest sans doute un monument d'un événement histo- 
rique queleonque (fig. 161). Mais Je lamaisme le connait aussi comme oiseau 
a figure et & mains humaines; mais sous cette forme i] n'est qu'une figure 
accessoire qui adore une autre figure principale. 

Quand i] est figure de culte, i] a Ja forme qu'on voit dans la fig. 159: 
il est debout de face, Jes bras et Jes ailes étendus sur une Nigi mourante, 
les serres enfoncées dans sa poitrine. Parfois il se trouve sous une forme 
triple, de telle fagon que celui qui oceupe Je cdté droit, est un peu tourné 
a gauche, celui a gauche de Ja figure principale tourné a droite. La figure 
du milieu est alors colorée (K‘ra) comme je lai dit pour la fig. 159; la figure 
droite est bleu noirdtre (K‘yun nag-po), celle de gauche est jaune (K‘yun ser mig 
sk‘yil-ba, le Garuda jaune clignotant). Ou bien le Garuda coloré est au milieu et 
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Représentation d’une évocation, dans une forét sacrée 
servant de cimetiére. 





Les cadavrea animés par les Votdlas, commencent & se soulover. 


est entouré d’autres Garudas dans les cinq couleurs jaune, rouge, blanc, bleu 
noiratre, et vert; le corps entier 4 exception des ailes a une seule couleur. 

Quant aux autres démons il faut encore nommer Jes Rakshasas (en tibétain: 
Srin-po) et les Rakshasis (Srin-mo), les Ganas, les Yakshas et les Vetalas. 

Les Rakshasas, les Yakshas et les Ganas ont partout le type des 
dieux terribles (membres courts et gros), la bouche grandement ouverte avec 
les dents saillantes, le troisiéme ceil, et les cheveux hérissés, de sorte qu’on 
ne peut guére fixer un type de démons déterminé (fig. 162). Parfois ils ont 
méme forme humaine; leur teint est dans ce cas gris pale, ]’expression est 
farouche et défigurée par la peur, si nous les voyons poursuivis par les «dieux 
terribles». Ils sont tués par ceux-ci, dépouillés aprés, dévorés et leur sang est 
bu. Un des sacrifices faits aux «dieux terribles» (fig. 154) se compose de parties 
des corps de ces pauvres démons. Je rappelle que la housse de peau humaine 
de Lha-mo (fig. 52, 148, 133 n° 8) est faite de la peau fraiche d’un Yaksha. 

Les Vetalas (en tibétain: Ro-lans, en mongol: Kégur kur) jouent un 
grand réle dans les conjurations exécutées sur des cimetiéres, cf. p. 38. Le 
Vetala s’établit dans des corps morts qui surgissent et se meuvent, et peut 
étre conjuré alors. 

Parmi les ceuvres les plus amusantes de la littérature indienne il faut 
nommer une w@uvre, nommée Vetdlapaficavimgati, «les vingt-cing récits d’un 
Vetala», ot il est raconté qu’un roi, pour s’emparer de la terre entiére, emporte 
un cadavre magique. Le Vetala lui raconte toujours une histoire qui finit par 
une question. Comme le roi s’oublie toujours et répond malgré la défense de 
parler, le cadavre se renvole toujours au cimetiére et chaque fois le roi doit 
aller le chercher de nouveau, jusqu’da ce qu’enfin il ne sait pas répondre a la 
derniére question et parvient enfin 4 la conjuration et &son but. Une version 
mongole et kalmouke de cette ceuvre qui est vouée au saint Nagarjuna (fig. 23) 
sest répandue en Allemagne surtout, grace a Jiilg. Chez les Mongols c’est 
aujourd’hui encore un livre trés populaire. 

La fig. 163 est empruntée au bord d'un cercle magique et montre un 
conjurateur avec son disciple, protégé en arriére par un mC‘o-rten, conjurant 
sur un cimetiére. Le disciple apporte un bijou gagné. Un Yi-dam apparait 
sur le champs des morts, o& nous voyons un tigre et un cadavre, déchirés tous 
les deux par des vautours. Une Nagi apparait, et apporte de la pluie. Plusieurs 


cadavres commencent 4 surgir et & marcher, parmi eux un décapité; ils sont 
possédés de Vetalas. 
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Nous voila au bout de notre développement. J] va sans dire que la der- 
niére partie de Ja mythologie buddhique, que nous avons esquissée en peu de 
mots, exige encore beaucoup de travail, pour former avec ce que j'ai dit au 
premier chapitre une histoire unie et suivie des types du panthéon buddhique. 
Cette reconstruction est possible. Par bonheur pour nous Jes Tantras indiquent 
pour chaque divinité plus ou moins extraordinaire Je saint qui l'a vue et con- 
jurée le premier sous cette forme; les wuvres iconographiques lamaiques sont 
encore riches en notes de ce genre. Nous savons par exemple que les moines 
de Sa-skya (sa-lugs) ont augmenté les types de Yi-dams (yum béas), et nous 
connaissons beaucoup de divinités qui appartiennent a Atiga (jo-lugs) etc. Mais 
toutes ces formations sont jeunes et a distinguer d’abord du panthéon. De 
cette maniére on parviendra peu a peu, en suivant les Tantras, & une division 
historique. Le reste du panthéon primitif, il faudra le comparer alors au pan- 
théon japonais et au types gagnés par l'archéologie indienne. 

Quant aux formes extérieures, n’oublions pas que tout ce qui a été intro- 
duit depuis la fondation de I’Eglise jaune, porte le caractére d’un certain puri- 
tanisme et d’une espéce de renaissance devenue déja baroque en quelque sorte. 
Néanmoins il y a des chefs-d’euvre de premier rang, surtout parmi les por- 
traits, les bronzes et les miniatures. 

Nous ne connaissons pas encore le style de l’ancienne Eglise avant 
Tson-k‘a pa & peu prés; il repose en ses produits dans les anciens couvents 
buddhistes du Tibet, a cété de plus d'une antique piéce indienne magnifique! 
Souhaitons que ces artifices ne soient pas un jour dissipés, mais qu‘ils soient 
remis tout de suite dans les mains qu’il convient, quand un jour la «civilisation» 
européenne aura penétré jusqu’au Tibet. 

Le panthéon lamaique actuel était achevé avant Tson-k‘a-pa, c'est ce qui 
ressort des couvertures du Kanjour Yun-lo (1410); il n'a été augmenté depuis 
ce temps que par les nouveaux hiérarques réincarnés. 

Rien n’est plus intéressant que d’observer la réception de ses téles trés 
individuelles pour V’ordinaire dans le systéme hiérarchique, dans Je style de 
l'Eglise. IEuropéen, & qui le monde des imaginations du buddhisme, tel qu'il 
s'est développé dans la Haute-Asie, est étranger, sourira peut-étre avec un air 
de pitié des théories d'incarnation et aussi d'autres maniéres de voir et de 
penser. Qu il se rappelle cependant que ces hommes ont réussi 4 dompter 
les conquéranis, les fléaux du monde, qui massacraient des villes entiéres et 
batirent des pyramides avec les cranes des assassinés. Qu il se rappelle aussi 
ces temps ot dans Jes pays de !Occident, par crainte de invasion des Mongols, 
on célébrait des messes et chantait des litanies: Domine, libera nos a Tartaris! 
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Sarvamangalamn, «que tout soit beni!» 


In écriture Lants‘a, 
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REMARQUES. 


1 (Cf, Abel Rémusat, Mémoire sur les relations politiques des Princes Chrvtiens: avec 
les Empereurs Mongols (Paris 1824); Isaac Jacob Schmidt, Philol. krit. Zugahbe zu den von 
H. Abel Rémusat bekannt gemachten Originalbriefen der Komige von Persien Argun und 
Oldshiitu an Philipp den Schénen (St.-Pétersbourg 1824); puis kisppen, Die Religion des 
Buddha II, 85 et suiv.; Pauthier, Marco Polo JI, 775 et suiv.: Kovalevsky, Mongolskaja 
Chrestomatiya, IJ, 843 ct suiv.: Mélanges asiatiques (St.-Pétershourg) I. 487. 

2 Henry Yule, The Book of Ser Marco Polo (Londres 1871) I]. 256. Le texte francais 
est celui de Pauthier. Mareo Polo J], 587 et suty. 

3-Cf. Rhys Davids, Buddhism (1890), pp. 11—15. 

4 Le texte tibétain de cet ouvrage existe a Berlin au Museum fur Volkerkunde, On y 
trouve aussi 11 volumes du texte siamois du Pathamasambodhi. 

5 Cf. G. Biihler, Anzeiger der k. k, Akademie der Wissenschaften (Wien IS97). p. 319 
et suiv.; Oldenberg. Buddha, 3° édition et la critique de cet ouvrage par Lucian Scherman 
dans la Deutsche Litteratur-Zeitung 1899, n°, p. 177 et suiv.: Epigraphia Indica (180s). Ve 1. 
On trouvera plus de détails dans la Orientalische Bibliographic (1898) NI. 1. p. 64, 1247—9n; 
2. p. 218, 4129: p. 219. 4149, 4152 ete.” 

6 Lrédition des Jatakas de Fausbéll a été pourvue (un riche index par Jes soins de 
D. Andersen: gui soccupe Varchéologie huddhique a besoin. pour determiner des representations 
non désignées des Jidakas. d'un autre index, Jequel index doit lui indiquer sous quelle forme 
Vétre le Bodhisatva s'est réincarné. Le chatra qui dans les représentations de Tart postericur 
(deja. le Lalitavistara le mentionne) convre la figure du Bodhisatva, ou aoson defaut la figure 
dominante de la composition qui est Ja sienne suffit a faire reconnaitre le Bodhisatva dans Ja 
divinité, le roi, ete. La question est des lors de savoir ot al faut chereher, Th nous faut 
done, rien que dans un bat archéclogique. un index dex matiores et non pas seulement des 
noms. Dans ee qui suit les chiffres désignent le numero des Tatakas dans Védition de Pausholt: 

Le Bodhisatva est réincarné: comme Mahabrahma 4): 135: 544: comme dieu Sakka 31: 
YO. QR: Wh: BI: BOO; BT. BUF: BRE: BOT: BUR. 410: 417: 450; 458: $69. 4700, feo Sb2: 
585: désigné comme roi des Devas 82: 480. comme diew Dhamma 447: comme dieu Bhaddasala 
465: comme divinité sage T4: comme dict de Tair 104: 360: 410: 440: comme dieu de lamer 
146: 100: 296: eomme dieu arbre (rukkhadevatay IS: 1: 388: yo: 105: 100, 115: 189: Tk: 
BOB. 200: BIT: BBT: QT2: WR: 24. WH. QWs: BOT: 311: BOL, 400; 412: 487: 475. 492: 520: 
comme dien de Vherbe «husa»y 121: comine dieu de la foret 13: comme poi 194: 276; B27: 3s: 
415: 420: 424: 456: 450; 468: 494: comme roi de Benares 14. 50; 62: 100; 101; 141: 141: 225: 
230). 233: B48: B62: 260; BW2: BRO. BO: BOI: B48. BIT: 340: 3Bh1: comme roi Bhallatiya dt. 
comme roi Udajya $21: roi Ghata 355: roi de Jandhira 406; rei Susima 411: roi de Takka- 
sili 229; roi de Videha 160; roi Paduma 193; roi Mahdsudassana 15: roi Asadisa ISL; rei 
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Janaka 52; roi Mahisilava 51; roi Addsamukha 257; roi Bhojanasuddhika 260; roi Nimi 541; 
roi Canda 542; roi Bhiridatta 543; roi Sulasoma 537; roi Kusa 531; roi Arindama 529; roi 
Mahajanaka 539; roi Sivi 499; 527; roi Mandhatu 258; roi Makhadeva 9; roi Katthavahana 7; 
roi de Kosala 67; roi qui a gaené un empire 73; 96; 126; 182; jeune roi 416; roi aux cing 
armes 55: comme prince 8; 156; 240; 326; 472; comme prince Yuvafjaya 460; prince Maho- 
sadha,110; 111; 112; 350; 364; 452; 471; 500; 508; 517; 546; prince Dighdyu 371; 498; 
prince Vessantara 547; prince Alinasattu 513; prince Sutasoma 525; prince Mahimsasa 6; 
prince Nigrodha 445; prince Dhammapila 358; 447; prince Somanassa 595; prinee Ani(thi- 
gandha-507; prince Hatthipdla 509; comme ministre 25; 26; 27; 92; 158; 176; 184; 186; 215; 
923: 247; 306; 320; 381; 332; 333; 336; 345; 396; 409; 462; 473; comme pandit 317; 401; 402; 
480; 495; 497; 498; 538; prince Rama 461; prince Ghata 454; prince Vidhura 441; 545; prince 
Kanha 440; prince Ayaghara 510; prince Supparaka 463; prince Sona 532; prince Sama 540, 
fils dun prince 867; 368; 446; Purohita 34; 86; 120; 214; 216; 220; 241; 284; 290; 330; 377; 
413; 479; 487; fils d’un prince 310; 522; 530; trésorier 4; 40; 45; 47; 53; 83; 84; 125; 127; 
juge supréme 218; courtisan 107; 108; 183; 226; maitre 41; 43; 61; 64; 65; 71; 97; 119; 123; 
124; 180; 150; 161; 169; 185; 200; 203; 245; 252; 287; 338; 353; 373; 453; maitre de Sara- 
bafiiga 423; maitre de Devadatta 231; chef des sages 175; 213; homme bon et honnéte 39; 46; 
49; 79: 89; 199; 242; 268; 280; consciller 195; Brahmana 80; 163; 174; 312; 354; 403; 431; 
435; 477; 488; 515; ascete (pénitent) 17; 63; 66; 76; 77; 87; 94; 144; 149; 154; 162; 165; 
166; 201; 207; 234; 244; 246; 250; 251; 253; 259; 273; 281; 285; 293; 299; 301; 313; 314; 
319; 323; 328; 334; 337; 348; 362; 376; 380; 392; 414; 418; 425; 426; £490; 496; 511; 519, 
523; 526; maitre des ascetes 10; 81; 117; 180; 197; 271; 408; 436; 443; 528; penitent Kan- 
hadipayana 444; Lomakassapa 433; Bréhmana Karandiya 356; Brahmana Kapila 422; Brahmana 
Kappa 346; £05; Brihmana Safkha 442; Brahmana Somadatta 211; disciple de Brahmana 48; 305; 
467; jeune Brdhmana 68; 155; 237; 432; 478; Brahmana cultivateur 389; millionnaire 131; maitre 
de corporation (setthi) 340; 363; 382; fils d’un maitre de corporation 315; marchand 1; 90; 
93; 98; 103; 171; 232; 238; 324; 365; 366; 390; negociant 44; marchand de blé 249; colpor- 
teur 3; conducteur de caravanes 2; 54; 85; 256; 493; leveur de taxes 5; proprictaire 352; 
fils de proprictaire 398; paysan 56; 189; jardinier 70; gardien de mango 344; musicien 243; 
souffleur de conque 60; tambour 59; danseur de corde 212; fils de danseur de corde 116; 
maitre d’éléphants 182; maquignon 254; médecin 69; fils de forgeron 387; tailleur de pierres 
137; barbier 78; charron 466; pottier 178; forestier en chef 265; chef de brigands 279; 
voleur 318; mendiant 235; Candala 179; 309; 474; pére intelligent 106; enfant intelligent 
261; jeune homme pudique 263; joucur de dés 91; Kinnara 485; Garuda 518; roi des 
Garudas 360; roi des Nagas 506; 524; prince des Nagas 304; ¢léphant 122; 267; Cléphant blanc 
455; 514; roi des éléphants 72; 221; 357; lion 148; 152; 153; 157; 322; 335; 397; 486; roi des 
lions 172; 188; Sarabha 483; Antilope (ete. Pali: miga) 11; 15; 16; 21; 206; 482; 501; roi 
des antilopes 12; 359; 385; leévre 316; cheval 23; 24; 196; 266; taureau 29; 30; 88; 286; 
taureau Nandivisila 28; buffle 278; singe 208; 222; 342; roi des singes 20; 57; 177; 219; 
404; 407; 516; fils du roi des singes 58; jeune sanglier 388; chien 22; chacal 148; roi des 
chacals 142; roi des rats 128; 129; grenouille 239; lézard 138; 141; 325; poisson 114; roi 
des poissons 75: 236; roi des oiseaux 115; 133; 384; oiseau sage 36; 521; oisean Sifgila 321, 
oiscau Kunala 341; 464; 536: paon 159; roi des paons 339; 491; coq 448; roi des coqs 383; 
perdrix 37; 438; pigeon 42; 274; 275; 375; 395; roi des pigeons 277; caille 33; 118; 168; 
394; roi des cailles 35; perroquet 145; 198; 329; roi des perroquets 255; 429; 430; 484; 503; 
oie (hamsa) 476; roi des cies 502; 533; 534: oie dorée 270; 370; 879; canard male 136; 431; 
434; canard male sauvage 32; pic 210; vautour (gijjha) 164; 808; 381; 427; roi des vautours 
399; corncille 204; roi des corneilles 140; 292. 

7 La légende compte 12 ct dans sa plus grande ¢tendue 125 actions du Buddha. Les 
towards a dictionary Tibetan and Enelish, p. 148A. 

* A. Cunningham, The Stupa of Bharhut, table XXX, 3; FE. Iultzsch, Zeitschrift der 
Deutsch, Morgenl. Gesellschaft, vol. 40, p. 65, n° 46. 

° Cf. Yule-Burnell, Hobson Jobson (Londres 1886) & l'art. atope» (p. 712). 
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10 Des détails la-dessus dans mon «Handbuch der huddhistischen Kunst» (Berlin L900), 
2° édit., pp. 40--57. 

*t La méme représentation se retrouve au portail est du Stipa de Safichi orné de 
4 portails. Cf Fergusson, Tree and Serpent worship, table XXXII. 

1? L’échelle par laquelle le Bodhisatva est, dit-on, descendu était plus tard muntrée a 
Gandhara; cf. St. Julien, Histoire de la vie de Hiouen-Theang, p. 44, 261, Mélanges asistiques 
(St.-Pétersbourg) IJ, 376. La-bas on la rapporte a son voyage au ciel chez sa mére. Pou- 
vons-nous prendre cela déja pour Bharhut? Cf. aussi Legge, Fa-hien, p. 49. 

Le passage sur la théorie des Mahasafighikas cf. Wassiljew, Buddhismus, p. 256. Les 
figures de dieux citées dans la suite sont reproduites dans Cunningham, Bharhut, tables XXI 
—XXIII. 

*® Cf, mon «Handbuch der buddhistischen Kunst» (Berlin 1900), 2° éd., p. 104 et suiv. 

** Pour des représentations de la naissance du Buddha, appartenant a la période 
de Gandhara cf. Cole, Preservation of National Monuments, India, Greco- Buddhist Scul- 
ptures from Yusulzai, tables 11, 2, 10. Vincent Smith, Greco-Roman Influence on the civili- 
sation of ancien India dans le Journal of the Asiatic Society of Bengal 58, 1 (1889), tab. 9. 
Jas. Burgess, Journal of Indian Art and Industry VIII (1899—1900), n° 62, tab. 10, n° 1; 
n° 69, p. 75, fig. 4, 5. Une représentation indienne (Amardavati) chez James Fergusson, Tree 
and Serpent Worship, tab. XCI, 4 ete. 

*® Ce livre étrange qui contient dans un style presque platonicien un dialogue philo- 
sophique entre le roi et un religieux buddhiste du nom de Nagasena, est a la portée du public 
dans l’édition de V. Trenckner (Londres 1890).' Traduction de T. W. Rhys Davids dans les 
Sacred Books of the East 35, 36. Les sources antiques sur Menandros sont Jes Rei publicae 
gerendae prince. 28 de Plutarque et Strabon XI, 516 (cité par Kern, Buddhismus, édition alle- 
mande de H. Jacobi, II, 489, Note***). A ce sujet ef. Takakusu, Chinese Translations of the 
Milindapanho, Journal of the Royal Asiatic Society (1896 Janvier), pp. 1—21 et L. A. Waddell, 
méme journal (1897), pp. 227—387. 

6 T] suffit pour nous de citer: Perey Gardner, Catalogue of Indian coins, Greek and 
Scythie Kings (Londres 1886). La monnaic a l'image du Buddha v. table XXVI n° 7, XXVII 
n° 2 (autre inscription); XXXII n° 14 (autre inscription, le Buddha assis a Phindoue). A. Stein, 
Zoroastrian deities on Indo-Skythian coins in Indian Antiquary (1888) fournit des renseigne- 
ments intéressants sur la facon de lire les noms et les titres des rois. 

17 Cela est vrai surtout pour les textes, qui jouent un rdle dans l'art. Frappante est 
surtout a cet égard, la forme seche et de peu d’effet du Mittavindakajdtaka (ct Catudvara- 
jataka) a cété de Ja grandiose légende de Maitrakanyaka de la tradition septentrionale. Cf. Ver- 
offentlichungen aus d. kgl. Museum f. Vélkerkunde zu Berlin, V, 95 et suiv. (1897) et L. Feer, 
Etudes Bouddhiques (Paris 1866—75), VIII: Maitrakanyaka-Mittavindaka. La piéteé filiale. 

18 Un cas particulicrement convainquant est cité par B. Laufer dans le «Globus» 
LXXIII, 2 (1899), p. 31a au sujet de Ja représentation du Tittirajdtaka. 

49 Les meilleures informations générales sont données maintenant par les trois disser- 
tations de Jas. Burgess dans le «Journal of Indian Art and Industry» VIIJ, n°® 62, 63, 69 
ou le lecteur trouvera la bibliographie du sujet. A ajouter sont les dissertations de S. von 
Oldenburg et Kizericky au 9° vol. des «Zapiski vosto¢nago otdélenija imp. russk. arch. 
ob&éestva» (pp. 274 et 167). Sur Bamian ef. Ritter, Die Stupen (Topes) an der indo-bakir. 
Kénigsstrasse (Berlin 1838); M. G. Talbot, The rock-cut caves and statues of Bamidn dans Je 
Journal of the Royal Asiatic Soc., nouy. série 18, p. 323 et suiv. (1886). Sur Borazan et Turfan 
ef. les dissertations déja nommeées de Kizericky et S. von Oldenburg: Zamétki o buddijskom 
iskousstvé IT: Vostoényja Zamétki p. 359 et suiv. (allemand dans Je «Globus» n° 1 [1900]). Puis 
Sven Hedin, Durch Asiens Wiisten II, 32 et suiv. (Leipzig 1899) et «Nachrichten iiber die von 
der kais. Akademie der Wissenschaften zu St. Petersburg im Jahre 1898 ausgeriistete Expedition 
nach Turfan» cahier I (St.-Pétersbourg 1899). On trouve des esquisses d’antiquités du méme 
genre, des environs de Tachkent (Afrasidb) dans“la Zeitschrift fiir Ethnologie (21 Juin 1890). 

2° Le Lalitavistara déja nommé a surtout ce caractere. Il se compose de chants descrip- 
tifs (en dialecte Gatha) reliés par des commentaires (en sanscrit). On y cite le chatra qui 
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est au-dessus de la figure du Bodhisatva. Cf. le relief dans le Journal of Indian Art and 
Industry VIII, n° 69, p. 75, 4. Mais (autres ouvrages plus récents ont aussi de telles parties, 
ef. la description tibétaine de la vie de Gakyamuni par A. Schiefner p. 95, note 59 (impres- 
sion séparée) ct surtout le Pad-ma-t‘an-yig (légende du Padmasambhava). On y lit au chap. 36 
de ce livre (dition de Darjiling), lorsque Padmasambhava fait visite ala princesse Mandarava 
pour la convertir: «Le saint montra son visage qui rayonnait comme la pleine lune.... de sa 
poitrine sortaicnt trois rayons, des rayons @’amour: un blanc, un rouge et un bleu; ils saisirent 
Mandarava par le corps, les paroles et Jes pensées et s’emparcrent de ces trois organes. Comme 
l'affection de la princesse était gagnee, elle se complaisait par suite de la puissance de l'amour 
& pleurer tout en riant joyeusement; elle ne pouvait maitriser sa joie de regarder l’ail du 
saint, elle voulait le contempler de tous les cotés. A ce moment, quelques-unes de ses ser- 
vantes commencérent a V’habiller, d’autres l’arroscrent de parfums, d’autres brilaient des par- 
fums, d’autres disposaient les chaises et les paillassons, d’autres essayaient de les mettre 
droites & la dérobée. Alors le corps magique s’enfonga dans la terre ete.» Cf. le relief de 
Gandhara bien plus ancien dans le Journal of the Royal Institute of British Architects 3° série I 
(Londres 1894), p. 93. Dans le Pafitchatantra de Benfey I, 587 se trouve une version du Mahasu- 
pinajataka qui contient des visions, dont Benfey dit, qu’elles sont trop extravagantes pour 
qu'on les raconte avec détails. Parmi elles est l’histoire d’Oknos et de son ane bien connue 
de l’antiquité, sujet que Polygnote avait peint dans la galerie de Delphes! 

*1 Cf. ma dissertation dans le «Handbuch der buddhistischen Kunst» (Berlin 1900), 
2° édit., pp. 137—158. 

22 Les Mudras sont les suivantes: Dharmacakra, «la rouc de la religion», les mains sont 
devant la poitrine, les extrémités des doigts se touchent, la main droite est ouverte en avant, 
la gauche en dedans (fig. 8); Bhimisparca, «toucher de la terre»; la main pend, la partie 
plate en dedans, tout en bas; Vara, «bénédiction», de méme, mais la partie plate est tournée vers 
Vextérieur; Dhyana, «méditation», les mains sont posées sur le sein l’une sur l’autre; Abhaya, 
«intrépidité, consolation»: la main est levée comme pour enseigner; (fig. 10). D’aprés Jas. 
Burgess, Archaeological Survey of Western India [X (Bombay 1879), p. 99, fig. 6—10. D’aprés 
les différentes sectes il y en a d’autres avec d’autres noms; cf. L. A. Waddell, The Buddhism 
of Tibet, pp. 336—337; E. Schlagintweit, Annales du Musée Guimet III, 134. 

28 Cakra ou Indra est représenté sur le relief dans James Burgess, Journal of Indian Art 
and Industry VIII, n° 69, p. 76, fig. 6, avec un foudre et une couronne, ‘elle que les dieux de lart 
brahmanique la portent, et sans foudre dans le méme ouvrage p. 77, fig. 11. Cf. mon «Handbuch 
der buddhistischen Kunsi», 2° édit., p. 88 et suiv. et sur Kubera le méme ouvrage p. 126 et suiv. 

°4 Cf. Percy Gardner, Catalogue of Indian Coins in the British Museum, Greek and 
Scythic Kings of Baktria (Londres 1886) LXIV; Goblet d’Alviella, Ce que I’Inde doit a la 
Gréce, p. 80. S. von Oldenburg, Vostoényja Zamétki, p. 364, table 11 (pas indiqué), fig. 6 
(Civa Culapani); Globus LXXV (1899), n° 11, p. 176 B. 

25 Cf. Griffith, Ajanta-Paintings I, Cave XIX et XXU. Dignes d’attention sont les cein- 
tures des Eros composées de petites perles métaliques, qui sont de tout point semblables a 
celles que portent aujourd’hui de petits garcons nus aux Indes. 

26 Cf. la reproduction dans le Journal of Indian Art and Industry, VIII, n° 63, table 22, 
fig. 7; el une esquisse du méme groupe dans le Journal of the Royal Institute of British 
Architects, 3° série J, 188. Puis ef. Louis de la Vallée Poussin, Bouddhisme, Etudes et 
Matériaux (Londres 1898), p. 130 et suiv. 

27 Cf. surtout l’introduction du Fa-hian de Beal et Vintéressante relation tibetaine, que 
Chandradas a rapportée dans le Journal of the Asiatic Society of Bengal 1882, n° 2, p. 88 
et suiv. et de plus «Indian Pandits in the Land of Snow», édité par Nobin Chandradas (Cal- 
cutta 1893), p. 25 et suiv. 

28 Cf. Griinwedel, Handbuch der buddh. Kunst, 2¢ édit., p. 144, et Hirth, Fremde Hin- 
fliisse in der chinesischen Kunst (Munich 1896), p. 46 et suiv. 

20 Dans ce qui suit, je donne une liste des écrits qui contiennent des reproductions 
ou des descriptions de divinités du buddhisme du nord et du lamaisme autant que mes con- 
naissances me le permettent: 
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Burgess, Jas., Archaeological Survey of Western India, n° 9 (Bombay 1879). Contient 
dans Pappandice: tab, XXII—XXX, des images de dieux buddhiques du Neépal avee 
explications. Quelques-unes avec leurs explications soni presque identiques a celles 
des «500 diecux de sNar-t‘an»., 

Carus, Paul, The Mythology of Buddhism dans The Monist, vol. 7, n° 3 (1897), 415 et 
suiv.; p. 440 se trouve une reproduction dune Dakini lamaique, mais sans attributs. 

Chandradas, Sarat, Contributions on Tibet. V. The Lives of the Panchhen-Rinpochhes 
or Tasi-Lamas dans le Journal of the Asiatic Society of Bengal 1882, p. 15 et suiv.; 
contient dans les tables de le fin les reproductions de toutes les incarnations de 
ces lamas. 

— The five Visions of Khedubje dans le Journal of the Buddhist Text Society I, III, 
Appendice II, avec une grande gravure. 

Chappe d’Auteroche, Voyage en Sibérie, fait par ordre du roi en 1761 (Paris 1768). 
Grande édition, 2 vol., avec atlas. Cet ouvrage contient une série de tres belles 
reproductions de digax avec des denominations en partie fort aventurées, 

Cunningham, A., Ladakh (Londres 1854) contient une reproduction du Dharmaraja. 

Foucaux, Ph. Ed., Iconographie bouddhique. Le Bouddha Sakya-Mouni (Paris 1872). 
3 planches dont une en or (je n’ai pu consulter ce livre). 

Foucher, A., Note sur des miniatures boudhiques du 11¢ s. dans un manuscrit de la 
bibliothéque de Cambridge dans le Journal Asiatique 9° scr. 5, n° 3, pp. 523—5; ef. 
la méme 7, n° 2, pp. 346—49. Cf. le supplément d’images chez Oncken, Allg. Geschichte 
in Einzeldarstellungen (1879), 15° partic, S. Lefmann, Das alte Indien. 

Georgi, A., Alphabetum Tibetanum (Romae 1762) contient quelques images de dicux dont 
le style a ¢té fort modifié par le graveur, tab. IV (p. 552) Hepamé: Amitabha; 
Cenresi: Avalokitecvara; Cihana Toreéh: Vajrapaéni; Urkicn: Padmasambhava., 

Graham Sandberg, Handbook of Colloquial Tibetan (Calcutta 1894), donne p. 196 et 
suiv. une note des dicux les plus courants avec des notices de valeur. 

Griinwedel, Albert, Notizen zur lkonographie des Lamaismus dans Original-Mittellungen 
aus der ethnol. Abteilung der Konigl. Museen zu Berlin (1885), pp. 38—45; pp. 103—131. 
Contient 102 descriptions de saints ou de dieux lamaiques; avec un tableau qui 
représente le g,Yun-ston rDo-rje-dpal quand il conjure le Yamari. Je profite ici de 
Voceasion pour corriger quelques fautes d’inattention, fautes de noms ete. que 
Jignorais autrefois. C’est ainsi que p. 113, n° 32 il faut lire léam-srin au lieu de 
léam-srid, p. 181, n° 102 udyana au lieu d'uddyana, p. 113, n° 33 phyi-sgrub au 
lieu de gyi-sgrub. JI faut effacer siddhi. 

— Ein Kapitel des Ta&-Se-sun (Berlin 1896), contient quelques reproductions de dieux 
lamaiques. Cf. aussi Veréffentlichungen aus dem kgl. Museum fiir Volkerkunde V, 
p. 115, et «Globus» LXXYV, n° 11, p. 170b, 15a. 

— Bhrikuti; Originalmitteilungen aus dem kgl. Museum fiir V6lkerkunde zu Berlin J, 
1899, pp. 6—10, avec 2 reproductions tirées des «500 dieux de sNar-(‘an». 

— Das Pantheon, cf. Pander. 

Hedin, Sven, Durch Asiens Wiisten, 2 vol. (Leipzig 1899) contient qq. images et em- 
preintes non signées qui représentent des divinités lamaiques, pp. 342, 352, 356, 408. 
416. On peut assipner facilement un nom a chacune d’elles. 

Hodgson, H.H., Notices of the language, literature and religion of the Bauddhas of Nepal 
and Bhot in Asiatic Researches pp. 16, 409 et suiv. (Calcutta 1828) contient un certain 
nombre de figures de divinités buddhiques du Népal dans Jes tables de Ja fin. 

Journal of the Royal Asiatic Society 18 (1862) contient un article de H. H. Hodgson, avec 
quelques représentations de dieux de la religion Bon, entr’autres une reproduction 
intéressante de Padmasambhava, désigné faussement par le nom de Gorakhnath. 

Milloué, L. de, Le Bouddhisme dans le monde (Paris 1893), contient quelques divinités 
lamaiques. 

Oukhtomsky, Prince E.-E., Voyage en Orient (1890—91) de Son Altesse Imperiale le 
Césarevitch (S. M. Nicolas II). 2 vol. (Paris 1893—98): a paru aussi en editions 
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allemande ct anglaise de 2 vol. chacune. L’édition originale russe se nomme: 
Putesestvie Gosudarja Tmperatora Nikolaja IL na Vostok 1890-1891 (Leipzig 1894 
—1898). Cette edition comprend 3 vol. ct contient plus (illustrations que les pré- 
ecdentes. 

Pallas, Sammlungen historischer Nachrichten iiber die Mongolischen Vélkersehaften, 2 vol. 
(St.-Pétersbourg 1776, 1801). Les descriptions originales mongoles des divinités 
lamaiques représentées et décrites dans le second volume sont d la bibliothéque 
de l'Université de Gottingen. 

Pander, Eugen, Das Pantheon des Tschangtscha Hutuktu, herausgegeben von Albert 
Griinwedel dans Veréffentlichungen aus dem kgl. Museum fiir Vélkerkunde in 
Berlin I, 2/3 (1890). Contient la plupart des images prises dans un ouvrage tibétain 
du méme nom, augmentées de quelques autres, cf. ce qui suit. 

— Das lamaistische Pantheon, dans la Zeitschrift fiir Ethnologie 1889, cahier 2. Contient 
de nombreuses images, entr’autres plusieurs tirees du Kanjour de 1410. Les noms 
sont misérablement orthographiés et demandent a étre revus. 

Pozdnéev, A., Oéerki byta buddijskich monastyrei i buddijskago duchovenstva v Mon- 
golii dans Zapiski imp. russk. geografi¢eskago ob&testva XVI (St.-Pétersbourg 1887), 

— Kalmycekija skazki VII dans Zapiski Vostoénago otdélenija imp. russk. archacolog. 
obstestva IX (St.-Pétersbourg 1896), p. 1 et suiv. contient un portrait de Gesar dans 
la table adjacente. 

Rockhill, W. W., The Land of the Lamas (Londres 1891) contient quelques dessins de 
dieux lamaiques. 

— Notes on the Ethnology of Tibet dans Smithsonian Institution, Reports 1893, pp. 665—7417: 
impression séparée 1895 (Washington), tables 43—49; belles reproductions de bronzes 
figurant des saints et des dieux. 

Schlagintweit, E., Buddhism in Tibet, avee atlas (Leipzig ct Londres 1868). Francais 
dans les Annales du Musée Guimet III (Paris 1881); les figures de Vatlas se trouvent 
dans Jes tables du livre sous une forme plus maniable. 

Waddell, L. A., The Buddhism of Tibet or Lamaism (Londres 1895). 

— Lamaism in Sikhim dans Gazetteer of Sikhim (Calcutta 1894) p. 241 et suiv. 

— The Indian Buddhist Cult of Avalokita and his Consort Tira dans le Journal of the 
Asiatic Society of Bengal 1894, p.51 ct suiv. A Trilingual List of Naga Rajas, 1. ¢. 
p. 91 et suiv. 

— Demonolatry in Sikhim Lamaism dans Indian Antiquary 23, 197—213. 

— The Falls of the Tsang-Po and identity of that river with the Brahmaputra dans Ic 
Geographical Journal V, 258—60 avec une figure interessante du dieu du fleuve. 

— Wright, D., History of Nepal (Cambridge 1877). La table VI donne les figures en 
couleur des cing (Dhyidni) Buddhas, des cing Tardis et des cinq Bodhisatvas en 
style du Népal. 

Ces publications dont un petit nombre sculement traitent de la partie purement icono- 
graphique de la mythologie sont une petite partie d’un immense matériel inédit. Ce qui est 
publié l’a éte plutot daprés le hasard ou l’oceasion que d’aprées une méthode critique vouluc, 
excepte toutefois lorsqu’il acquiert par les limites locales une certaine homogéncite. 

Cest ainsi que lors de la publication du seul ouvrage indigene sur la mythologie 
Jamaique on n’a pas suivi le conseil de l’auteur de ces lignes, qui voulait qu’on gardat assem- 
blés les différents groupes (triades, pentades ete.) de dicux. De plus i] est regrettable que 
les gravures n’aient pas ¢t¢ toutes données et que parmi celles qu’on a données, toutes naicnt 
pu Vétre d’aprés Voriginal, La raison en est que ces originaux sont imprimés en rouge clair, 
si clair qu’en beaucoup de cas on ne pouvait reconnaitre les formes. 

Ces manuels indigenes — un second est celui que Vauteur a mis 4 contribution dans 
le «Pantheon» de Pander, et qu'on appelle Ics «500 dieux de sNar-t'an» — ont des qualités qui 
leur sont propres. Fin dehors du fait que sur plusicurs des feuilles se trouyent des séries 
enti¢res de dieux (3 par feuille}) ce qui fait que lorsque le nombre nest pas divisible par 
trois on fait usage de bouche-trous, il n'est pas difficile de reconnaitre que ces figures 


sont souvent des fragments d’anciennes images célobres. Un échantillon de ce genre cst 
notre figure 3 a mettre en regard des figures 193--210 de Pander (Pantheon). C'est: ainsi 
qu’on explique comment il peut se faire que la méme divinité puisse se trouver deux et 
mémes plusieurs fois dans le meme ouvrage, quelquefuis avec des noms différents, parce 
que les originaux sont de divers genres. Une source de fautes que je veux nomumer ie¢i 
sans plus tarder est la dissolution mal comprise de tels groupes en images séparces, en 
égard aux noms de chacune @elles. De telles confusions existent sdrement dans les descrip- 
tions des Arhats ef on cn aequiert Ja preuve en Jes comparant aux japonaises, qui semblent 
avoir pour elles une tradition plus pure (Anderson, Descriptive and historical Catalogue of a 
Collection of Japanese and Chinese Paintings, British Museum, p. 46 ct suiv.). Dans ce cas 
on a cherché a remédier au mal par de nouveaux attributs qu'on rapporte au (ibétain par 
suite d’une méme prononciation de mots d’orthographe différente (cf Pantheon n°” 202), Une 
confusion semblable et presque désolante régne dans les descriptions des Bodhisatvas. 

De plus le fait de savoir 4 quelle secte ils apparticnnent cst important. Ainsi seule- 
ment nous serons en ctat d’enlever une couche aprés l'autre, Pour cela, le soigneux examen 
des dieux représentés sur les couvertures et les frontispices des ¢ditions de la Jittéraiure 
canonique (Kanjour) et de ses commentaires (Tanjour) est nécessaire pour tout ce qui a rapport 
au contenu des différents volumes; Huth ]’a ddéja fait remarquer dans la Deutsche Litteratur- 
Zeitung du 17 Oct. 1891. Pour ce qui est des sectes auquelles appartiennent les dicux, 
nous avons quelques notes dans Chandradas, Journal of the Asiatic Suciety of Bengal 1882, I], 
p. 126 et suiv.; Waddell, Gazetleer of Sikhim, p. 250 ct suiv. Une source importante pour 
la description des dieux est la littérature des Tantras; dans les indications sur la maniere de 
conjurer la divinité, cette derniére est toujours soigneusement décrite, Mais c'est la un ocean 
a explorer! 

De plus il existe des ouvrages d’histoire de Vart, ef, Huth, Verzeichnis der im tibe- 
tischen Tanjur (Section MDO, vol. 117—24) enthaltenen Werke, Sitzungsberichte der kg]. preuss. 
Akademie XV, 1895, p. 7, vol. 123, 3—6, 31. Ce qui manque ici ce sont des travailleurs qui 
prépareraient le matériel indispensable a la comprehension des textes. 

Que les collectionneurs sachent que des figures de dieux sans attributs, des parties 
détachées de séries entiéres sans indication d’origine, de secie etc. sont généralement sans 
valeur scientifique, quelque grande que puisse peraitre leur valeur positive (or etc.). Les 
inexpérimentés peuvent en cette matiere étre fort nuisibles. Que peut faire «le savant en 
chambre» de ces membra disjecta? 

L’importance de ces remarques — pour si grotesques et aventurées qu’clles paraissent — 
ne peut éire reconnue que par qui se trouve forcé de lire a l’aide de sources insuffisantes, 
un livre lamaique. 

La littérature lamaique ne contient pas seulement une quantilé invaluable de matériaux 
pour histoire de Inde 4 une époque ou nous n’avons pas de sources hindoues, elle renferme 
aussi Vhistoire de l’Asie centrale pendant des siécles. 

80 Cf. Huth, Geschichte des Buddhismus in der Mongolei II, 175. La prophetie se 
rapporte en premier lieu au Tson-k‘a-pa si fété. Le Maijucrimulatantra contient au méme 
endroit des prophéties sur les saints dont on parle plus Join. Pour ce qui est des particu- 
larités de la littérature buddhique, qui fait du Buddha un prophete de faits qui prirent place 
plus tard cf. ma critique du livre de Huth dans la Wiener Zeitschrift fiir die Kunde des Morgen- 
landes XII, pp. 70—74. L’Eglise du sud partage aussi, du moins pour ce qui est des chroniques, 
cette particularité: le premier échantillon en est, je crois, la naissance du Bodhisatva Mai- 
treya, sorti d'un sermon du Buddha, cf. Oldenberg, Buddha, sein Leben, seine Werke, seine 
Gemeinde, 1° éd., p. 144, note. 

% Cf, sur Nagarjuna: Notes générales dans Boehtlingk-Roth, Sanskrit-W%rterbuch sub 
verbo; Mélanges asiatiques (St.-Pétersbourg) IT, 167 et suiv.; Eitel, Handbook of Chinese Buddhism, 
2¢ éd. (1888), p. 103; Pantheon des Tschangtscha Hutuktu 47, fig. 5 (cf. la figure de son 
maitre Saraha ibid., 49, n° 11); Waddell, Buddhism of Tibet or Lamaism, p. 10 et suiv, avec 
une reproduction de la figure tirée du «Pantheon». Sur sa légende cf. Wassiljew 1. c., la tibétaine 
dans le Taranatha de Schiefner IJ, 70 et suiv., 308 et suiv. (avec l'égalité importante: Udayana = 
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Antivahana); Chandradas, Journal of the Asiatic Soe. of Bengal (1882), p. 115 et suiv.; Nobin 
Chandradas, Indian Pandits in the land of Snow, p. 15 donne comme ayant été son ami, lo 
roi Bhojabhadra, qui aurait vécu 56 aprés J.-C. D’intérét pour sa légende sont 1° en égard 
a la relation chinoise de l‘hypnose des foules: Yule, The Book of Ser Marco Polo I, 280 et 
Vimage étrange I, 281; puis Sphinx XVIII, 227—29. 2° La relation tibétaine du danger de 
mort courue par le jeune saint continue 4 étre connue dans la littérature brahmane: c’est la 
légende de Markandeya, ef. Ziegenbalg, Genealogie der malabarischen Gotter, pp. 57 (2), 226 
et suiv. Sur Nagarjuna et ses relations avee Je roi Udayana nous avons un document re- 
marquable, ef. Brief des Nagarjuna an Konig Udayana, édité par H. Wenzel, Suhrllekha 
(Leipzig 1880), cf. Indian Antiquary 16, 169 et suiv. Sur sa philosophie, ef. Wassiljew 1. ¢., p. 128 
et suiv.; Journ. of Buddhist Text Society V, 1897, IV, 7. L’ouvrage tantrique Pafcakrama 
attribué a Nagarjuna, édité par L. de la Vallée Poussin (Gand 1896). Une collection 
d’expressions philosophiques: The Dharmasamgraha dans les Anecdota Oxoniensia, Aryan Series 
Vol. I, P. V (Oxford 1885). Morceaux choisis dans le texte (vers) dans Huth, Geschichte des 
Buddhismus in der Mongolei (passim). La construction de la haie de pierres: Jas. Burgess, 
The Buddhist Stupas of Amaravati and Jaggayyapeta (Londres 1887). Une recette pour les 
bougies d’encens, modifiée par B. Laufer dans la Zeitschrift f. Kthnologie 28 (p. 394 et suiv.). 
Nagarjuna dans les contes, ef. Jiilg: Die Miirchen des Siddhi Kir, p. 51 et suiv.; Mongol. 
Miirchen-Sammlung 139; Melanges asiatiques (St.-Pétersbourg 1857) 181; Benfey, Pantscha- 
tantra I, 410 et suiv. Sur son temps: Indian Antiquary 15, 353 et suiv.; Academy n° 744 
(1886), 89 et suiv. — Nous est-il permis de comparer la notice sur la statue du Buddha érigée 
par Udyana, avec mes remarques dans mon «Handbuch» sur les Nagas et les personnages 
d’enfants 4 cété de grandes personnes et de saints (Globus LXXV, 176B)? Si oui, ce serait 
une nouvelle preuve d’une époque artistique de l’école de Gandhdra dans les Nagas qui se 
montrent a Nagarjuna sous forme d’enfants. 

Une note interessante de source mongole, au sujet de la grotte Nagadrjuni 4 Magadha, 
ou Nagarjuna est dit avoir vécu quelque temps, est fournie par, Cunningham, Archaelogical 
Survey of India VIII, 48 (tire des «Sagas of. the Far East», traduction anglaise du Siddhi 
kur de Bergmann). 

82 Hitel, Handbook of Chinese Buddhism, sub verbo DEVA; Schiefner, Taranatha I, 83 
et suiv.; St. Julien, Hiouen-Thsang, I, 105, 118; II, 218, 277; TI, 95 et suiv.; Wassiljew 1. ¢. 
164, 234 et suiv.; Mélanges asiatiques JI, 171. Un ouvrage en sanscrit d’A. ef. Journal of 
the Asiatic Soc. of Bengal (1898), p. 175 et suiv. Sur Ciravajra je ne connais que la note 
dans le Tarandtha de Schiefner II, 277. Sur Dharmatrata ef. ibid. JI, 297; Pantheon 89. Un 
de ses principaux ouvrages a été traduit par W. W. Rockhill, Udanavarga a collection of 
verses from the Buddhist canon (1883). 

38 Kan, Kan signifie en tamil: «voir, wily. Kana en sanscrit «qui n’a qu’un ceil». Pour le 
rapport qui existe entre ces deux mots ef. Gundert, Zeitsehr. der Deutsch. Morgen]. Ges. 23, 521. 
Kannappa est le dixigme parmi les «72 valets de Civa» (Civatontar ou Nayanmar). Une liste de 
ces derniers se trouve dans le Tokeippér Vilakkam du Vétagirimutalijir, leurs légendes sont 
dans le Periyapdirinam. Cf. Graul, Reise nach Indien IV, 327 (39, 161). Le Museum fiir Vélker- 
kunde de Berlin posséde un livre de gravures imprimées en Triplicane avec leurs l¢gendes. 

4 Cf. sur Asafiga Jes Mélanges asiatiques Il, 171-72; Wassiljew 1. ¢. 221 et suiv.; 
St. Julien, Mémoires ete. I, 270; Eitel sub verbo; Schiefner, Tirandtha 107—110 et passim. 

A cété du nom d’Asafiga, «sans obstacle», que les Tibétains traduisent littéralement, 
on trouve aussi la forme Asaigha. L’'image japonaise est dans A. Fischer, Wandlungen im 
Kunstleben Japans (Berlin 1899), p. 84. 

Sur les Tantras et les Dharanis cf. Wassiljew 1. ec. 177 et suiv. 

55 Sur Vasubandhu cf. Hitel sub verbo (195); Pantheon 48, n°? 7; Wassiljew 217 ct pas- 
sim; Taranatha IJ, 118 (93) et suiv. La note sur les pays Koki ibid. IT, 262. Gathdsamgraha 
dans la traduction allemande avec le texte original dans les Mélanges asiatiques VIIT, 560 
et suiv. Beaucoup de citations de ses ceuvres dans Huth, Geschichte des Buddhismus in der 
Mongolei. Il semble que la doctrine d’Amitabha ct de son paradis Sukhivati doive étre rap- 
portée a Rahulabhadra (Saraha, maitre de Nagarjuna); ef. Taranatha JT. 813--93. 14. 
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Pour l’emploi des bonnets hauts dans les discussions religieuses cf. Ja note dans le Tara- 
natha I], 200 o on raconte, que sur le conseil d'une Dakini les Gloves de Dharmakirli a 
Chittagong (Chatisghao) portaient des bonnets. 

*@ Sur les Sthaviras, en tibétain gNas-brtan, cf. Pantheon, p. 84 ct cuiv. et les notes 
qui s’y trouvent sur Ja correspondance défectueuse des types lamaiques avec les formes de 
la tradition japonaise. I] est hors de doute que les attributs des Sthaviras sont embrouillés 
dans le lamaisme, par suite d’un manque de compréhension des noms tibétains (par suite 
d'une méme prononciation de mots écrits différemment). La bibliotheque universitaire de 
Kasan posséde une biographie en mongol des Sthaviras (cf. la préface du dictionnaire Mon- 
gol-Russe-Franyais de Kovalevsky), ouvrage qu’on aimcrait 4 voir publier. Quelques-unes 
sont reproduites dans Pozdnéev, Oéerki byta buddijskich monastyrei ete., table 6. On y 
donne Angaja pour un frere de Hva-shan. 

Sur le seizieme Sthavira, dont le nom sanscrit — peut-étre Abheda ou quelque chose 
d’approchant — est inconnu, cf. Wassiljew 1. ec. 237, vt il semble étre un Vasubandhu; 
et surtout Schiefner, Tibetische Lebensbeschreibung des Cakyamuni, p. 92 (sépar¢ément); 
Vakula, en tibetain Sre-mon = Nakula, ibid. p. 97. 

Sur Hva-shah comme représentant de l’école du Mahayana cf. mes remarques dans 
mon Handbuch der buddhist. Kunst, 2° éd., p. 130. 

87 Sur la machine a broyer dhenki (écrit dhemki) ef. G. A. Grierson, Bihar Peasant 
Life (Calcutta 1885), p. 90, et la belle table adjacente. La forme Hindustani est dhenkd. 

58 Qu’ici i] ne peut-étre question d’influences iraniennes, c’est ce que montre la mention de 
saints (rishis, en tibétain dranh-sron), qui adorent Ja «voiture du soleil» {en tibétain nyi-mai Sin-rta). 
Quelque part on semble faire allusion au culte du feu et de la lumiere de la religion des Parsi 
ou de Zoroastre, ef. Originalmitteil. a. d. kgl. Museum f. Vélkerkunde zu Berlin, p. 126, n° 88. 

98 Sur Dharmakirti cf. Journal of the Asiatic Society of Bengal (1882), 9; Wassiljew, 
Buddhismus passim; Taranatha IJ, 175 et suiv. 

‘0° Sur Abhayadkara cf. Taranatha II, 294, 330 etc., Journal of the Asiatic Society of 
Bengal (1882), p. 16 et suiv. I] est une des prééxistences du Pan-t‘en de bKra-dis-ihun-po 
(Tra-8i-lhum-bo); Originalmitteilungen aus dem kgl. Museum fiir Vdélkerkunde, Berlin, 
p- 128, n° 94. 

41 Sur Padmasambhava cf. mes dissertations: Ein Kapitel des Ta-Se-sun (Berlin 1896), 
Padmasambhava und Mandarava, dans Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesell- 
schaft (1898), p. 447 et suiv.; T‘oung-Pao (1897), 528—61, ot tout le reste de la biblio- 
graphie est cilé. Des notes sur le couvent de bSam-yas se trouvent dans le Journ. of the 
Buddhist Text Society V (1897), Pt. IJ, 83—4 et dans l’Englishman du 30 Juin 1890, Calcutta 
Review, Juillet 1890. 

Aux ouvrages cités plus haut, il faut ajouter interessante dissertation de KE. Schlag- 
intweit, «Die Lebensbeschreibung des P., des Begriinders des Lamaismus, 747 n. Chr.», dans 
Abhandlungen der kgl. bayerischen Akademie der Wissenschaften I. Cl. XXIJ, II (1899) et 
les Veréffentlichungen aus dem kgl. Muscum fiir Vélkerkunde zu Berlin V (1897) 105—26. 

Les traductions données plus haut sont faites d’aprés l’impression tibetaine de l’édition 
de Darjiling et une édition lepcha manuscrite, de Darjiling aussi. 

42 Journal of the Asiatic Soc. of Bengal (1887), p. 3, et Graham Sandberg, Handbook 
of Colloquial Tibetan (Calcutta 1894), p. 202. 

49 Cf. sur lui G. Huth, Verzeichnis der im tibetischen Tanjur mDO (Vol. 117—124) 
enthaltenen Werke (Berlin 1895), p. 15. 

44 Sur gLan-dar-ma ef. Képpen II, 72—76; Journal of the Asiatic Society of Bengal 
(1881), n° 35, p. 239 et suiv. 

Albertini aussi a connu Jes tentatives de gLan-dar-ma contre le buddhisme et les événe- 
ments qui en résultérent, cf. Sachau, Alberdni, édition anglaise (1887) sub verbo Longdherman. 

45 Sur Atica cf. Pantheon, n° 29, p. 53 et la bibliographie qui y est citée, puis le 
Journal of the Buddhist Text Society I (1893), Part. I, pp. 7—33; Indian Pandits in the Land 
of Snow (Calcutta 1893), p. 51 et suiv. Dans le premier voir aussi son ouvrage intitule 
«Lam-sgron», Bodhipathapradipa, I, Pt. I, 39 et suiv., 59 et suiv. (texte); Pt. III, 21 et suv. 
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40 Cf. sur Mi-la-ras-pa Jischke, Tibetan-English Dictionary sub verbo (413 A); Csoma, 

Tibetan Grammar, p. 184; Journal of the Asiatic Society of Bengal (1881), pp. 206, 238; (1887) pp. 4, 
7, 21; Mélanges asiatiques I (1852), p. 418; Waddell, Buddhism, p. 64 (reproduction); Rockhill, 
Proceedings of the American Oriental Society (1884), pp. 5—9. Les échantillons de texte de 
Jiischke dans la Zeitschrift der Deutschen Morgenlindischen Gesellschaft 23 (1869), pp. 543—5s ; 
Vaventure dans le style de St. Antoine: Globus LANIIT, 1, 28 A (B. Laufer). Une reproduction 
dans le «Pantheon des Tschangtscha Hutuktu», n° 3t. On n’a pas sur lui de matériaux a 
Berlin. La dibliothtque de Kazan avait une traduction mongole de sa vie, ef. Kovalevsky, 
Dictionnaire Mongol-Russe-Franeais (preface), 
Buddhismus I], 80 et suiv., 110 et suiv.; Pallas, Mongolische Volker JI, 356 et suiv.; Ssanang 
Ssetsen, Geschichte der Ostmongolen, pp. 392—304; Journal of the Asiatic Society of Bengal 
(1881) 8, 240—242; (1882) 1, 19—20 (reproduction table VI); Huth, Geschichte des Buddhismus 
in der Mongolei IJ, 118 et suiv. 

Ses Subhashitaratnanidhi dans le Journal of the Asiatic Society of Bengal (1855) 
p. 141 et suiv., (1856) p. 257 et suiv. (environ la moitié du texte avec traduction anglaise; 
le texte tibétain fourmille de fautes d’impression). 

Sur son couvent principul cf. la note dans le Journal of the Asiatic Society of Bengal 
(1887) 1, 8. 

48 Sur ’P‘ags-pa bLo-gros rgyal-mts‘an cf. Képpen, Buddhismus II, 97 et suiv., Ssanang 
Ssetsen, Geschichte der Ostmongolen, p. 115 et suiv. ct les notes dans Je Journal of the Asiatic 
Society of Bengal (1882) 1, 67; (1887) 8; Huth, Geschichte des Buddhismus in der Mongolei JJ, 
139 et suiv. 

4° Cf. Journal of the Asiatic Socicty of Bengal (1882), p. 20 et suiv. Zur-dban Byams-pa 
seh-ge est malheureusement completement inconnu; peut-dtre était-il le maitre du_ saint. 
La série des incarnations du Pan-é‘en de bKra-Sis-lhun-po pourvue Wimages a qui nous 
empruntons notre gravure et qui se trouve au Musée de Berlin, dit de lui qu'il s’est tenu 
assis aux picds de Zur-dban Byams-pa sen-ge (Zur-dban Byams-pa sen-gei Zabs btud-¢in), que 
par suite de Ja contemplation du Yamari rouge, de la manifestation de Mafjugri, il est devenu un 
des serviteurs de mGon-po legs-ldan et elle le nomme le «vainqueur des tcrribles» (dregs-pa zil 
gnon). Il est aussi un des représentants du systeme de Kalacakra; Csoma de Kérés, Tibetan 
Grammar, p. 200; Schlagintweit, Die Berechnung der Lehre etc., Abhandlungen der kgl. bayer. 
Akad. XX (1896), p. 42. 

50 Cf. a son sujet: Pantheon n° 37, Mélanges asiatiques I], 361. Des citations impor- 
{antes de“son cuvre capitale dans Taéranitha II, passim; ef. aussi Wassiljew, Buddhismus, 
p- 319; Journal of the Asiatie Socicty of Bengal (1881), pp. 211, 229; Schlagintweit, Berech- 
nung der Lehre, pp. 618, 641. 

5t Sur Tson-k‘a-pa ef. Képpen, Buddhismus IJ, 108 et suiv., 374; Journal of the Asiatic 
Society of Bengal (1882) I, 53—57, 127; Journal of the Buddhist Text Society I, IJ, App. II, 5 
(avee une table); Waddell, Buddhism, 58 ect suiv., (passim); Rockhill, The Land of the Lamas 
(passim) (reproduction de Kum-bum: sKu-’bum); Huth, Geschichte des Buddhismus in der Mon- 
golei II, 175 et suiv. Quelques notes sur lui dans Je Journal of the Asiatic Socicty of Bengal 
(1887) 17, 21, 29: Pozdnéev, Skazanie o choZdenij v Tibetskuju stranu Malo-dérbéiskago Basa- 
bakSi, pp. 214, 215 ete. Iwanoffsky, Muséon 3, pp. 165—181. Sur l’arbre de sKu-’bum cf. Hue 
et Gabet, Voyage dans la Tartarie, II, 112 (éd. angl. JI, 53) citée par Waddell 1. ¢. 281, 
The Nature LIN, Hedin, Durch Asiens Wiisten I], 406 en plus des auteurs déja cites, 
Deux morceaux d’une branche de l’arbre merveilleux sont dans la collection du Prince 
Oukhtomsky. Tson-k‘a-pa a comme nom secret Amoghavajra, ef. A. Schiecfner, Vimala- 
pragnottararatnamala, préface. 

52 Mieux *Jam-dkar-la namo, «adoration (révérence) du Mafju (ghosha) blanc». Je 
supprime désormais la formule de respect ct Je ne nomme que Jes noms comme dans la 
reprod. 34, ot la forme -la nama au lieu de -la namo se trouve sur l'image originale. Les 
livres de Padmasambhava different, on le sait, souvent, pour l’orthographe et l’écriture, des 
habiitudes courantes. 
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8 Sur Byam-¢‘en ¢‘os-rje comme fondateur du cloitre de Se-ra cf. Csoma de Kéros, Tibetan 
Grammar, p. 187 (cité par Képpen, Buddhismus II, 111); cité comme éléeve de Tson-k’a-pa 
par Chandradas, Journal of the Asiatic Society of Bengal (1882) I, 5k. Sa biographie est 
dans Huth, Geschichte des Buddhismus in der Mongolei, I], 149 et suiv. La afée» Dakini 
reproduite chez Waddell (citation dans le texte p. 61), a regu pour le pied gauche un ealecon 
aux Trayures étranges, qu’on ne connait pas dans le lamaisinc, Ceux qui s’intéressent a cctte 
Dakini qu’on a vétue par pruderie, peuvent voir sa reproduction dans Pander loc. cit. (p. 71). 

‘4 La suite des Dalat Lamas est: 

1. dGe- ‘dun grub, né en 1391, premier rGyal-ba en 1439, mort en 1478; mais il ne portait 
pas encore le titre; 
. dGe-’dun rgya-mts‘o 1479—1541; 
. bSod-nams rgya-mts‘o 1543—1586; 
. Yon-tan rgya-mts‘o 1587—1614; 
Nag-dban blo-bzan rgya-mts‘o 1617—1680; 
Rin-e‘en Ts‘ans-dbyans rgya-mts‘o 1693—1708 ; 
. bLo-bzan sKal-ldan rgya-mts'o 1705—1758; 
. blo-bzanh *Jam-dpal rgya-mts‘o 1759—1805; 
9. bLo-bzan Lun-rtogs rgya-mts‘o 1806-—-1815; 
10. bLo-bzan Ts‘ul-k‘rims rgya-mts‘o 1817—1837; 
11. bLo-bzan dGe-dmu rgya-mts‘o 1838—1855; 
12. bLo-bzan P‘rin-las rgya-mts‘o 1856—1874; 
13. Nag-dban bLo-bzan T‘ub-ldan rgya-mts‘o 1875. 

Cf. Graham Sandberg, Monasteries in Tibet dans The Englishman (30 Juin 1890); Cal- 
cutta Review (Juillet 1890); Waddell, Lamaism 233; A. Pozdnéev, Skazanie o choidenij v Ti- 
betskuju stranu Malo-dérbétskago Basa-Baksi, p. 209 note. Huth, Geschichte des Buddhismus, 
II, 200 et suiv. Koppen déja, dans le Buddhismus JT, 235, 4 essayé dctablir cette liste. Cf 
aussi Pander, Pantheon des Tschangtscha Hutuktu, p. 56 et suiv. 

55 La liste des hierarques de bKra-Sis-lhun-po avec leurs précxistences anicrieures 
hors de ce cloitre, est la suivante: 

1. Le Sthavira Subhuti (en tibétain gNas-brtan Rab-’byur), apparemment contemporain 
du Buddha Cakyamuni; 
2. Kulika Mafijugrikirti (en tibétain Rigs-ldan ’Jam-dbyans-grags-pa), roi du pays de 

Zambhala : 

3. Slob-dpon Legs-ldan-’byed (Acarya Bhivaviveka); 
. Acdrya Abhayakaragupta (en tibétain: Slop-dpon ‘Jigs-med *byuh-gnas). 9° siecle 
(fig. 32); 
. TTa nag ’gos lo-tsa-ba K‘ug-pa lhas-rtis; 
. Sa-skya pandita né en 1182 (fig. 40); 
. g,Yun-ston rDo-rje dpal 1284—1376 (fig. 45): 
. mK‘as grub dGe-legs dpal bzanh 13885—1439 (fig. 47), fondation de bKra-sis-Ihun-po; 
. bSod-nams p‘yogs glan (Dinnaga) 1439—1505; 
. TGyal-ba dBen-sa-ba bLo-bzan-don-grub 1505—1570; 
. Pan-d‘en bLo-bzan eos-kyi rgyal-mts‘ an (Mahapandita Sumatidharmadhvaja) 1569 
—1662; 
12. Pan-een bLo-bzanh ye-Ses dpal-bzan-po (Sumatijiadnagribhadra) 1663-1737; 
13. Pan-‘en bLo-bzanh dpal-ldan ye-Ses (Sumatigrijiana) 1737-1779; 
14, rJe bsTan-Pai nyi-ma 1781—1854; 
15. rJe dPal-ldan &os-kyi-grags-pa bsTan-pai dban-p‘yug (?) 1854—1882; 
16. dGe-legs rNam-rgyal 1883, 

La liste se trouve aussi dans Chandradais: Journal of the Asiatic Society of Bengal 
(1882), pp. 15—43 avec reproductions de tous jusqu’au quatorziéme, prises de la liste complé- 
mentaire de Pozdnéev: Skazanie etc. (cf. n° 8), p. 238, note et remarques dans un magni- 
fique album du Musée royal de Berlin. Cf. Original-Mitteilungen, pp. 103—104. Le point 


Winterrogative de n° 15 ne se rapporte qu’a la derniére syllabe du nom. Les traductions en 
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sanserit de n°S 3,9, 11, 12, 13 sont pour mot jusqwici impossibles & reconstruire. Cf. quelques 

noms dans Huth, Geschichte des Buddhismus IT, 302. Sur les Pan-é‘en cf. en outre pour Ja 

bibliographic ancienne: Kiéppen, Buddhismus, pp. 121 ct suiv., 127 et suiv., 215—224, 236 ot 

suiv.: A. Waddell, Lamaism, p. 231; Graham Sandberg dans la Calcutta Review, Juillet 1890; 

Journal of the Buddhist Text Society I (1893), Appendice I. 

Des matériaux intéressanis sur ce cloitre sont donnés par le Journal of the Buddhist 
Text Society I, Pt. PW (1893). 

58 Cf, les reproductions dans mon édition du «Pantheon des Tschangtscha Hutuktu» de 
Pander, n°® 43, 46, 50. L'une d@’elles est passée avec beaucoup de mes pravures dans «Lamaism» 
de Waddell (p. 39). Sur le septieme ef. Ja miniature identique décrite dans les Original- 
Mitteilungen p. 110, n° 22 et nommeée encore d’aprés la liste non rectifiée des six Dalai 
Lamas. Les notes sur leur éducation et ordination sont d’apres Graham Sandberg, Calcutta 
Review (Juillet 1890). 

57 C’est le cas aussi pour le beau portrait du Pan-t‘en dPal-ldan ye-8es, mort en 1779 
en Chine, dont on trouve la reproduction dans mon «Handbuch der buddhistischen Kunst», 
2° édit., n° 101. 

58 Sur bSod-nams rgya-mts‘o cf. Pallas, Mongolische Volker, IT, 425 (avec quelques 
fautes); I. J. Schmidt, Ssanang Ssetsen, p. 226 et suiv. et les notes qui s’y rattachent; Képpen, 
Buddhismus JI, 134 et suiv.; Journal of the Asiatic Society of Bengal (1882), p. 71; Huth, Ge- 
schichte des Buddhismus in der Mongolei IJ, 200 et suiv. (contient une biographie tres détaillée). 

59 Hn tibétain pan c.-a.-d. pandita, et ’gyur-ba (devenir); «celui qui est devenu un 
pandita (savant)», 

60 T’apres Pozdnéev, Oterki byta buddijskich monastyrei i buddijskago duchovenstva 
v Mongolii, p. 233 et suiv. Il donne dans la suite la liste, que le prof. Wassiljew a obtenue jadis, 
plus ses informations personnelles. Bien qu'il soit tres souhaitable de posséder ces listes 
completes, j’ai renoncé a les reproduire ici, pour ne pas surcharger ce livre de longues listes 
de noms tibétains et mongols, que je ne pourrais vivifier par aucune gravure de source cer- 
tainc. Je regrette fort, qu'il m’ait ¢té impossible de me procurer les biographies des Khou- 
bilghans de rJe-btsun-dam-pa, que Pozdnéev a traduites en russe. 

6 Cf. sur lui Originalmitteilungen aus dem kgl. Museum fiir Vélkerkunde zu Berlin, pp. 44 
et 45. Journal of the Asiatic Society of Bengal (1881), p. 187; (1882) J, p. 69; Ssanang Ssetsen, 
Geschichte der Ostmongolen, éditée et traduite par I. J. Schmidt, n° 33, p. 4388; Képpen, 
Die Religion des Buddha II, 219; Huth, Geschichte des Buddhismus in der Mongolei IT, 291 et suiv. 

62 Les existences antérieures du 1Can-skya rol-pai rdo-rje (Lalitavajra) sont d’apres un 
bel album de miniatures du Musée de Berlin, les suivantes. Il cst a& remarquer que plusieurs 
Wentre elles, nous le savons, ont été des traducteurs (Lo-tsa-ba). 

. Cunda le Cravaka (nyan-t’os dgra-béom-pa Tsunda), contemporain du Buddha; 

. Grub-dban Gakyamitra (Ca-kya bzes-gnyen), Pun des Mahdsiddhas ; 

. dPal-ldan Rigs-’dsin sgro-p‘ug; 

. Lo-en Ka-ba dpal-rtsegs (fig. 37); 

. Gro-mgon Si-si-ri-pa (Si-si-ri-pa de Gunh-t‘an ou Se-ston-ri-pa est cité par Huth, 
Geschichte des Buddhismus in der Mongolei II, 140. L’hypothése de Laufer, Kiw’bum 
bsdus pai shin po [Mémoires de la société Finno-Ougrienne XI, 79], quil faudrait changer 
le nom en Te-se-ri-pa est par la détruite); 

. ‘Dul-’dsin rDo-rje sen-ge (Vajrasimha); 

. ’Pfags-pa bLo-gros rgyal-mts‘an (Aryamatidhvaja) (fig. 41); 

. rde-bisun bSod-nams rgyal-mts‘an, 

9. Byams-@‘en CSos-rje (fig. 50); 

10. rde-btsun Cos-kyi rgyal-mts‘an; 

11. mK‘as-grub dPal-’byor lhun-grub; 

12. mK‘yen-rab Grags-pa’od-zer; 

13. Can-skya Nag-dvai bLo-bzan Cos-ldan. 

*? Prince Oukhtomsky dans Pander, Zeitschrift fiir Ethnologie (1889), p. 209; ef. aussi 
Globus XLVII, 105 et suiv. 
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** Cf. Pander dans la Zcitschrift fiir Sthnologie (1889), p. 45, 2; Jiischke, Tibetan-English 
Dictionary sub verbo YI-DAM; Waddell, Lamaism, p. 361 et suiv.; Pozdntev, Ocerki ete, pal. 

© Cf. Ziegenbalg, Genealogie der malabarischen Gitter, p. 243. 

°° Cf. Pander, Das Pantheon des Tschangtsecha Hutuktu, n° 68, p. 64. 

*7 Comme le prouve son nom, c’est Giva Iui-méme. Le type est celui de Virabhadra, 
qui d’aprés Ja tradition brahmane détruit les sacrifices de Daksha; ef. Ziegenbalg, Gencalagic 
der malabarischen Gitter, p. 169. 

68 Je ne sais ce que signifie cette expression. 

°° Chandradas dans le Journal of the Asiatic Socicty of Bengal (1487), p. 23. 

© Ssanang-Ssetsen, p. 482; cf. Ja-dessus: Mémvires de Académie Impériale de St.-Péters- 
bourg, 6° série, IT, 1834, p. 9, note 5. 

71 Celui qui, attiré par le titre: «Cher die Art der Darstellung der 84 Sidhas», cherche 
par exemple au vol. 123eme des Tanjours des mat¢ériaux iconographiques sur ces belles per- 
sonnes, y trouve des choses qui ne sont qu’enfantillages auprés des chansons de Bilitis, 
recommandeées si ingénieusement et «respectueusement aux jeunes filles de la société future, 

72 Pallas, Mongolische Volker II, 94, table 8, fig. 3. 

79 «Voyez ce pénitent avec sa jata (boucle de penitent), faire dure pénitence. dans des 
temps incalculables il sera un des éclairés de ce monde.» Vers mis dans la bouche du 
premier Buddha Dipankara, au sujet de Gautama. 

74 Waddell, Lamaism, p. 345; Podznéev, Oderki ete., pp. 423, 428; Lalitavistara: rGya 
Tch’er fol pa, traduit par Ph. Ed. Foucaux TI, 354 et suiv. 

5 Pallas, Mongolische Volker IJ, 84 et suiv.; I. J. Schmidt, Dsahs-blun, der Weise 
und der Thor, XXXVII (I, 332 et suiv.). 

76 Cf. mon Handbuch der buddhistischen Kunst in Indien, 2° éd., pp. 158 —1G64; les repro- 
ductions a Ajanta chez Griffith, Ajanta I, table 91; cf. aussi Bhagvanlal Indraji, Supdra und 
Padana (Bombay 1882). Sur la couronne du Dhydnibuddha ct. Journal of the Buddhist Text 
Society, V, Pt. H; Pozdnéev, Oéerki ete., p. 323. 

77 J, J. Schmidt a imprimé une liste des «mille Buddhas» dans les Mémoires de l’Aca- 
démie Imperiale de St.-Pétersbourg, 6° série, II (1834), pp. 41—86. On a aussi une liste tibe- 
taine: A brief Summary of Do Ka zang exhibited by Ch. Elliott (Darjiling 1895) comme 
supplément au Journal of the Buddhist Text Society, III, Pt. 1. 

78 Sur ces éléments iraniens dans le buddhisme du nord, ef. Rhys David, Buddhism, 
p- 207; Griinwedel, Handbuch der buddhistischen Kunst, p. 170; de Groot, Buddhist Masses 
for the dead at Amoy dans les Actes du 6éme Congres international des Orientalistes a Leide, 
4° p., pp. 3—120. 

79 Cf. Griinwedel, Handbuch der buddhistischen Kunst, 2° éd., p. 170; James Burgess, 
Archaeological Survey of Western India, V, Table XX, 1; Padmapini (Avalokitegvara) a 
Gandhara; ef. S. von Oldenburg, Vostoényja Zamétki, pp. 362, 363; Globus LAXVIT, n° 5, p. 03. 

®° Un modéle du paradis de Sukhavati se trouve a St.-Pétersbourg, en possession du 
Prince Oukhtomsky. 

§t Schott, Uber den Buddhaismus in China und Hochasien, Abhandlungen der philo- 
sophisch- philologischen Klasse der kgl. preussischen Akademie 1846, pp. 55, 56: Les trois 
Kayas d’Amitabha dans Huth, Geschichte des Buddhismus in der Mongolei I, 300. 

82 Cf. lintéressante dissertation de Schiefner sur lApocalyptique buddhique dans les 
Mélanges asiatiques VII (1874), pp. £16—428 et Legge, The Travels of Fa-hien, pp. 42—93. 
Sur Maitreya cf. Original-Mitteilungen aus dem kgl. Muscum fiir Volkerkunde, p. 124, n° 71 
(et les citations qui s’y trouvent); Waddell, Lamaism (passim). Dans l’Eglise du sud: Olden- 
berg, Buddha, 1° éd., p. 144, note 1; Rhys Davids, Buddhism, 1° éd., p. 200 et sulv. 

83 La bibliographie ancienne la plus compléte sur lui, se trouve dans James Burgess, 
Archaeological Survey of Western India, V (1883), p. 14. A part quelques indications dans 
les ouvrages cités au n° 29 des remarques, il faut se fier surtout & la dissertation de Waddell 

dans le Journal of the Royal Asiatic Society (1894), pp. 51— 29. 
4 Cf, F, W.K. Miiller, Ikkaku Sennin (Berlin 1897), p. 10 et suiv. dans ledition separee: 


Verdffentlichungen aus dem kgl. Musewn fiir Vélkerkunde, V (1897), p. 106; Zeitschrift der 
14° 


et ee 
Deutschen Morgenlindischen Gesellschaft LI (1898), p. 459, note 5 et la bibliographic qui 
sy trouve. 

8 2... evelasimham | tasyopari candre hrihkarasambhavam simhanddalokegvararipam 
Aiminam dhydyit | cuklam amitabhajatamukutinam trinctram dvibhujam | tapasviveeadharain | 
maharijalilaya sthitam vimahastadutthitapadmoparikhadgam | dakshine sitatrigilam silaphani- 
veshtitain | vane nindisugandhipushpaih purnacvetakapilam spharatpaficatathigatam | mahanir- 
minaripinam dhydyait; ef mon travail sur Bhrikuti cité & la note 101, 

80 Cf, Journal of the Asiatic Society of Bengal (1882), p.67. Dans le Journal of the 
Asiatic Socicty of Bengal (1894), Table 1, Waddell donne une reproduction @un Simhandda 
brihmanique, qui correspond exactement au Tantra. 

87 1) est malheureusement impossible, de donner ici avee quelques details cette série 
si intéressante en enticr. Je dois me borner a quelques indications: J. Burgess dans l’Archaco- 
logical Survey of India reproduit la forme népale de Halahala, a la table XXVIT, 21. Pour 
les formes de Civa cf. Ziegenbalg, Genealogie der malabar. Gotter, p. 48 ct suiv. Niatega = 
Tandavan, Halahala = Nilakantha. 1] faut citer ici le fait, que Khasarpana, autre forme du 
Bodhisaiva, a dans sa suite le Ganapati. 

58 Je ne sais qui est désigné par ce mot. Nous trouvons souvent de telles indications 
de certaines formes de dieux, que tel ou tel saint est dit avoir inventées. C’est ainsi qu’on 
aun «Naitha 4 £ mains» de Nigarjuna cte., un autre avec Gakti de la Caintigupta (en tibéetain 
Zi-ba-sbas-pa), de nouveau un de rGva Lo (tsa-ba) ete. Ici le nom de l’autcur, femme ou 
homme, est inconnu. Le nom méne au sanscrit Cri. 

8° Cf. la bibliographie dans les Original-Mitteilungen aus dem kg]. Museum fiir Vélker- 
kunde, p. 123, n° 70. 


°° Sur Manjugri cf. ensemble de Ja bibliographic ancienne, dans James Burgess, Archaeo- 
logical Survey of Western India, V (1883), p. 17, et les Original-Mitteilingen aus dem kel. 
Museum fiir Vélkerkunde, p. 113, n°* 35—38; Waddell, Lamaism (passim). Quelques autres 
notes: Mafijugri est cité déja a lépoque de l’empereur chinois Min-ti: Journal of the Asiatic 
Society of Bengal (1882) 2, p. 90. L’¢mpereur de Chine est son incarnation, ibid., p. 98; sa 
forme vengeresse est Crimahdbhairava: Journal of the Buddhist Text Society TI (1895); 
comme tel il s’appelle aussi Ma-t‘ul-ba bdul-bai nag-po, «le noir qui convertit les noncon- 
vertis», ou T‘ul-ba-bkrid-dran-gi k‘ro-bo, «le courroucé, qui conduit bien les convertis ». 
Liimage de Ja forme tantrique de Bodhisatva, nommé @San-’dus ’Jam-dpal rdo-rje se trouve 
dans le cloitre Ra-bsgren (secte de Ka-’dams-pa) fondé en 1055 par Brom-ston, cf. Pozdnéey, 
Skazanie ete. (1897), p. 200, note 66. 

®t La collection du Prince Oukhtomsky conticnt une grande et belle reproduction des 
monts Nu-tai ol Jes lamaistes vont en pélerinage, avec tous leurs objets de culte. 

°2 La description de la forme Ja plus simple de Mafjugri (comme dans la fig. 108, mais 
assis au lieu du lion sur une fleur de lotus) est dans J’original la suivante: mdog ser btso- 
mai mdog Ita-bu Zal gtig p‘yag gnyis-pa | p'yag g,yas-pas Ses-rab-kyi ral-gri ’p‘yar-ba | 
g,yon-pas me-tog utpa-lai sten-na po-ti (Sanscrit pustaka) bsnams-pa. Sadhanaméalatantra 
le nomme: kumkumabham .... kumarabharanam .... khadgapustakadharam vagigvaram, 4 la 
couleur de safran, porteur de Ja‘ parure d’un prince heritier, porteur de V’épée et du livre, 
maitre de la parole (vac) ou de sa Cakti Vie, c.-a.-d. Sarasvati (fig. 17). — Au sujet de Ja 
tortue d’or cf. Pallas, Mongolische Volker, IJ, 21 et suiv.; Waddell, Lamaism, p. 450 et. suiv. 
(et la bibliographie qu’il cite); surtout E. Schlagintweit, Buddhism in Tibet, Annales du Musée 
Guimet, DI, p. 200 et suiv. — Remarquable est dans le récit la mention répétce de Vincre- 
dulité des Chinois et le renvoi a Venfer, ¢.-a.-d. au culte des aveux si pratiqué par les Chinois, 
Il est connu que le point @appui du buddhisme en Chine a toujours été le fait qu'il s’est em- 
pare du culte des ancétres et qwil a su utiliser pour les morts le trait principal de la famille 
chinoise, c.-a.-d. Vamour des enfants pour leurs parents. C’est lui qui était le mieux a méme 
de renseigner sur les demeures des morts. — Sur les lakshanas ct les anuvyafjanas de Buddha 
et des Bodhisatvas cf. F. M. Miller et H. Wenzel, Kenjiu Kasawara, The Dharmasamgraha 
dans Anecdota Oxoniensia, Vol. I, Pt. V, Aryan Series (Oxford 1885), p. 53 et suiv. 


3 D'aprés Ja Sadhanamala il doit se présenter comme: sarvangacuklam caturmukham 
ashtabhujam paficabuddharatnamukutinam divyabharanavastragriigararasasadhitam dharmaca- 
kramudraéfigahastadvayam, kripaénavanakuligadakshinahastatrikam, prajnd paramitapustukacdpa- 
vajraghanthavamakaratrikam .... description qui, pour lessentiel, correspond a ce qui est 
dit dans le texte. Mais il faut remarquer que la couleur nommée est «blane de tous ses mem- 
bres» ct que la couronne qu'il porte est décrite comme ayant comme qoyaux» sur ses feuilles 
les cing Dhyanibuddhas. 11 porte les parures ct les vétements d’un dieu (brahmaniquey et 
trahit le pathos de amour. I] existe aussi une forme en rouge, le visage du milien est 
rouge jaune (raktagaura), le droit, jaune safran (kumkumaripa), le gauche, rouge pourpre 
(padmarakta), le dernier, rouge vif (pitarakta). 

®4 Sous cette forme, visiblement antique, il apparait p. ¢. dans les «500 dicux de sNar- 
t‘an», Fol. 2 du paragraphe final of il sc montre en Mafjugri blanc. 

°° On trouv: des noms de Bodhisatva dans la Triglotte buddhique éditée par Schiefner. 
Fol]. 9 ct 10, ct beaucoup aussi dans le Kanjour, Annales du Musée Guimet, HU, p. 394. 

°6 Cf. surtout Louis de la Vallée Poussin, Bouddhisme, Etudes et Matériaux (Londres 
1898), p. 171; Waddell, The Indian Buddhist Cult of Avalokita and his consort Tara, the 
Saviouress, dans le Journal of the Asiatic Society of Bengal (1894), p. 51 ct suiv.; Godefroy 
de Blonay, Matériaux pour servir a V’histoire de la décsse Tara (Paris 1895), Bibliotheque de 
l’école des hautes études, 107. Bibliographie ancicnne: Pallas, Mongolische Vélkerschaften, 
II, 92; I. J. Schmidt, Ssanang Ssctsen, p. 354 et suiv.; Schlagintweit, Bouddhisine (trad. par 
Milloué), p. 42; du méme, Dic Konige von Tibet, p. 840, nute ete. Le nom tibétain est sGrol-ma; 
on trouve aussi quelquefois sGrol-yum. Comme «yum» signifie «mere», ma, qui n’est qu'un 
suffixe feminin est quelquefois pris par les mongols pour «mére» et traduit par le mot corres- 
pondant éke. Cf. Schiefner, Ueber den sog. tibetischen Artikel dans Mélanges Asiatiques 
(St.-Pétersbourg 1851), p. 55 ct suiv. L’histoire de la naissance des deux Taras issues des 
larmes d’Avalokitegvara, est donnée avec le plus de détails par I. J. Schmidt dans Ssanang 
Ssetsen, p. 324. 

®7 Cf. mon Handbuch der buddhistischen Kunst in Indien, 2° éd. (1900), p. 40. n° 11 
et mon travail sur une terracotte de Magdishu dans l’Ethnologisches Notizhlatt. 

88 Que le Sédhaka s’imagine la déesse: Taram cyamavarndm sarvalamkaéradhardm vame 
nilotpalavatim dakhshine varadim, ardhaparyankanishannam (traduction sous la fig. 116). 

°° A gauche de la Varadatara il faut se représenter: Kkajatam kharvakrishnam vyaghra- 
jinadharam trinetraém damshtrakaralavadandm jvalatpifigalordhakec¢amn kartrikapdladharinim, 
«l’Ekajata de petite taille, noire, vétue d’une peau de tigre, a trois yeux, le visage pourvu 
dune bouche munie de dents, une chevelure ébouriffée jaune feu, ala main le couteau gri-gug 
et un crane vide. 

100 D’apres Je Sédhanamélatantra voici comment i] faut se la représenter: haritam 
Amoghasiddhimukutaim varadotpaladharidakshinavamakaram acokakantamaricyckajatasvagra- 
dakshinavamadigbhagam divyakumirisélamkaravatim ..., «jaune avec la couronne d' Amogha- 
siddhi, Ja main droite cet la gauche en Varaddmudré, et tenant un lotus bleu, a ses cétés 
en avant se trouvent Acokakantamarici ct Ekajaté. Elle porte toute la parure d’une prin- 
cesse céleste». 

101 Pour plus de détails sur cette déesse pour ce qui est d'une de ses descriptions 
{rouvée & Java, cf. mon article Bhrikuti dans l’Ethnologisches Notizblatt II. pp. 6—10 et les 
figures qui s’y trouvent. 

102 pirvoktavidhanena candrasitabhrumkarajam cuklam trimukham trinetriim navayau- 
yandm nanalankaradharam bhagavatim cintayet: piladakshinavadaném nandlankaradharam ashta- 
bhujam bhagavatim cintayet; krishnadakshinctaravadanam, dakshinacaturbhujam: vi¢vavajra- 
padmasthabuddhavinavaradamudradharam ; vamacaturbhujaiccapatarjanipagabhayahastapurna- 
kumbhim caityaguhagarbhasthitavairocanamukutim nishpadya svavijam padmastham hridi 
dhyayat. tadanu cikhalalatakanthanabhicaraneshu yathikramam him trim hrih om ab iti 
paficdksharani pagyet. tato mantram japet: om bhrum svaha. Sadhanamalatantra. 

Les feuilles de palmier découvertes par F. M. Miller ont été publiées dans les Anecdota 
Oxoniensia, Vol. I, Pt. III, Aryan Series (Oxford 1884). 


at, OU 


109 Sur les Sauras (Cavaras) cf. Alexander Cunningham: Archaeological Survey of 
India, Vol. IX, XVII, NX, NXI, 

494 Cf, Mémoires de Académie de St.-Petersbourg XXII (1875), p. 11. 

168 Des échantillons de tels récits se trouvent en grand nombre dans Taranitha II, dans 
Vindex sub verbo Dikini; I. J. Schmidt, Ssanang Ssetsen, p. £57 ctc., Graham Sandberg, Ma- 
nual of Colloquial Tibetan, p. 204; Journal ot the Asiatic Society of Bengal (1887), pp. 22, 27, 

Les expressions qui dépeignent les Dakinis, sont dans les textes: elles dansent (en tibétain: 
war-byed-pa); elles sont nues (en tibétain: pSyous-kyi gos-éan c. a. d. elles ont pour costume 
les contrées du monde (sanscrit: digambara); leur chevelure se hérisse (en tibétain: skra 
grol-ba); cles portent la couronne de cranes (en tibetain: tfod-pai dbus ni dbu rgyan mdses); 
elles portent le tambour Damaru (en tibétain: ¢an-te ?dsin; éan-teu p‘yag-na snams); Jour 
evinture retentit (en tibétain: ska-rags sil sil sera sgrogs-pa) ete. 

106 Tout a fait Vapres Graham Sandberg, Caleutta Review du 30 Juin 1890, cf. aussi 
Pozdnéev, Skazanie cte., pp. 229—231 (notes); Képpen, Buddhismus I, 353, 354; Georgi, Alpha- 
bet Tibetanum, pp. 271, £51 (communiqué in extenso par Képpen), Cf. aussi le Journal of 
the Asiatic Socicty of Bengal (1887), p. 12. 

107 Kilacakratantraraja IV, 41. 

198 Schiefner, Eine tibetische Lebensbeschreibung des Cakyamuni, p. 19 (impres- 
sion séparec). 

109 Globus LXXV, p. 170 et suiv. Sur Vajrapani cf. les notices bibliographiques dans 
les « Original-Mitteilungen» cte., p. 123, n°* 71—73 et James Burgess dans Archaeological 
Survey of Western Indian V (1883), p. 14 (note). Nilambaravajrapani sous trois formes, cf. An- 
nales du musée Guimet IJ, 300; rGyud VI, I. Vajrapini a Lha-sa dans le Journal of the Asiatic 
Society of Bengal (1887), p. 16. 

119 Annales du musée Guimet II, 308. 

111 B. Jtilg, Die Mirchen des Siddhi-kir (kalmouk) (Leipzig 1866), p. 86 ct suiv. 

112 Cf. sur Hayagriva: Original-Mitteilungen p.116, n° 48; Jiischke, Tibetan Dictionary 
sub verbo sgrub-pa (p. 121); Graham Sandberg, Handbook of colloquial Tibetan, p. 199; Journal 
of the Asiatic Society of Bengal (1882) 1, p. 12; Pantheon des Tschangtscha Hutuktu, p. 80 
et suiv. (La forme du dieu tirant de Vare s’appelle d’aprés le titre d’Atiga Jobo: Jo-boi lugs). 

113 Sur 1Cam-srah cf. Pozdnéev, Oderki ete., p. 829 ct suiv. 

+4 Sur Cmacinapati (Citipati) ef. Pantheon des Tschangtscha Hutuktu, p. 98, n° 253, 
Il initie Lui-pa au Cakrasamvaramandala, ef. A. Schiefner, Tarandtha, p. 319. 

115 Un échantillon dune description de tels lieux funéraires a été renduc par moi litte- 
ralement dans: Ein Kapitel des Ta-Se-suh (Berlin 1897). Sur Je valet infernal a téte de 
cheval ef. mon Handbuch der buddhistischen Kunst, 2° édit., p. 51. 

Sur Sa-ba, quelquefois Cervus Wallichii, ef. Graham Sandberg, Manual of colloquial 
Tibetan, p. 168 ct Mélanges asiatiques VI (1868), p. 9. 

110 Yamantaka a été souvent décrit ct repréesenté. Cf. Pallas, Mongolische Volker II, 
95 et suiv., tab. V; Bergmann, Nomadische Streifereien im Lande der Kalmiicken III, 69; 
K6ppen, Buddhismus II, 297 (et la bibliographie ancicnne qu'il donne) etc. Nulle part pour- 
tant jusqwici on n’a dénombré ses attributs. 

117 Sur Lha-mo, ef. Pallas, Mongolische Vélkerschaften JI, tab. IX, 5 (mauvaise); 
Schlagintweit, Buddhisme (trad. par Milloue), p. 71, tab. XI cte. Elle cause la mort de glanh- 
dar-ma; cf. Journal of the Asiatic Socicty of Bengal (1881), p. 239. Un lac du Tibet passe 
pour étre son coeur, ibid. (1887), p. 21; elle est déesse protectrice de Lha-sa, ibid. (1882), p. 187. 
Des détails sur elle sc trouvent dans le Pantheon des Tschangtscha Hutuktu, p. 96; Journal 
of the Buddhist Text Society I (1893), App. IL, pp. 5—6, ete. 

18 Brockhaus, Katha Sarit Sigara I, 31; Taratiga IV, 20--25; A.C. Burnell, On the 
Aindra School of Sanskrit Grammarians (Mangalore 1875), p. 5 (Hiouen-Ts‘ang y est cité); 
PF. W. K. Miller, To no Yoshika dans le T‘oung-Pao (1895); Mélanges asiatiques, pp. 7-9. 

Dans cet ordre de faits il est intéressant de noter quwil y a des cas, ou Jinspiration 
est fore¢e a se montrer par un essai de suicide. Je me rappelle par exemple avoir lu, que 
le pandit d’un anglais ¢tabli dans le sud de Inde, qui apprenait avec diffieulté dans son 
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jeune dge, se rendit au temple de K4li et se blessa volontairement. I) passa la nuit dans le 
temple, gueérit, et devint tout autre au point de vue des facultés spirituelles. 

119 Des représentations de ces divinités —- le plus souvent les types que le Brahmanisme 
emploie — se frouvent dans le Pantheon des Tschangischa Hutuktu, n°* 277 et suiv., p. 106, 

220 Bishamon est une corruption de Vaigravana; cf. un cas analogue dans Schiefner, 
Nachtrige zu Schmidts Ausgabe des Dsang-lun, p. 84. 

Sur les quatre grands rois cf. mon Handbuch der buddhist. Kunst, 2¢ édit., p. 128 
ct suiv. 

Des descriptions de leurs palais, ete. sont dans Minayev, Recherches sur le Bouddhisme, 
dans les Annales du Musée Guimet, Bibliothéque d’Etudes IV, p. 140 ct suiv. ct dans les notes. 

121 Sur Dam-éan ou sKu-lna, cf. Waddell], Buddhism in Tibet or Lamuism. p. 479 et 
suiv.; Graham Sandberg, Handbook of colloquial Tibetan, p. 200; Journal of the Asiatic 
Society of Bengal (1887) I], 83—4, 247. Cf. aussi Journal of the Buddhist Text Society V, 
1897, II, 3—4. Sur leur président en tant que roi de Gandharva cf. Huth, Geschichte des 
Buddhismus in der Mongolei II, 134. Une notice interessante se trouve dans le Journal of the 
Asiatic Society of Bengal (1887), p. 14. 

dPe-har ou dPe-dkar (dernier mot littéralement: exemple blanc) appartient a cette an- 
cienne couche de la période de la langue tibétaine, dans laquelle les mots sanscrits ¢iaient 
non pas traduits mais tibétanisés de forme. Il représente le mot Vihara = cloitre. Le dieu 
est en premiere ligne protecteur des couvents; cf. Schiefner, Mélanges asiatiques (1851), p. 15. 

122 Sur Subhiti, cf. Journal of the Asiatic Society of Bengal (1882), p. 15; Original- 
Mitteilungen aus dem kgl. Museum fiir Volkerkunde, p. 119, n° 57. II est la premicre 
existence du grand-lama de bKra-Sis-lhun-po. 

123 Sur Jes Nagas, cf. la liste tirée du Saddharmapundarika chez Pozdnéev, Oéerki etc., 
p. 817. La liste de Waddell, A trilingual List of Nagarajas dans le Journal of the Royal 
Asiatic Society (1894), pp. 91—102. Les mémes noms désignent les Bons, ef. A. Schiefner, 
Das weisse Nagahunderttausend dans les Mémoires de l’Académie de St.-Pétershourg XXVITI, 
n° 1; B. Laufer, Klu’bum bsdus pai sii po (Helsingfors 1898). De plus, sur Jes représen- 
tations de Nagas voyez: Fergusson, Tree and Serpent Worship, 2° edit. (Londres 1893); 
J. Burgess, Journal of Indian Art and Industry (Janvier 1900); J. Griffith, The paintings of 
the Ajanta-caves I, 11, 19; Griinwedel, Handbuch der buddhistischen Kunst in Indien, 2° édit., 
pp. 90—103. Cf. aussi le Journal of the Buddhist Text Society (1894), II, 1 et suiv. et enfin 
les Veréffentlichungen aus dem kgl. Museum fiir Volkerkunde V, pp. 24, 36, 58, 83 ct suiv. 

124 Ce type se rattache aux formes de l’archéologie hindoue, p. c. aux tableaux d’ Ajanta; 
ef. mon Handbuch der buddhistischen Kunst, 2° édit., p. 47 et suiv. 
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GLOSSAIRE. 


Abhayakara, Abhavakaragupta, tib. Jigs-med 
Abiakar 45, repr. 44; 
une Dakini 156, 157, 


*byuh-gnas , mongol 
son aventure avec 

Abhayamudra, cf. mudra, la déesse Ushnisha- 
vijaya en A. 151. 

Abhidhanottaratantra, un tantra au 2° volume 
de la classe «rGvud» (tantra) du Kan- 
jour 96. 

Abhidharma, pali: Abhidhamma,. 
mnhon-pa mdsod, mongol ilerke nom ou ilede 
nom-oun atmak, la troisieme partie du Tri- 
pitaka, la métaphysique 11. 

Abhisheka, tib. dban skur(-ba). dban-hba. mon- 
gol abisik, nom 
que les donnent les divinités protectrices et 
les Dakinis 50, 156. 

Abiakara, transcription mongole d’Abhaya- 
kara (2 rupta) 44, 

Abovigenes (tribus) hindoues 84, ef. Ca-va-ri-pa, 

Cavara, Parnagavari. 

Acacia catechu, ef. Whadira, PSur-bu 167. 

Acala, «immuable», tib. Mi-gyvo-ha, 
Ulu kélberiktSi 164, repr. 165. 

Acarya, «le maitre», tib, slob-dpon, 
haksi, sourghaghouli-in baksi (novan). titre 
honorifique de divers saints, p. e. dAb- 
haydkaragupta 44. 45: de Padmasambhava 
48, dans la danse nommée Tsam 171. 

Acoka, fib. Mya-han-med-pa. 
lang ughei 12—14, 17, 1s. 

Acoka (arbre dA.). 
doe Mavici 147. 

Agoka (période dA.) 

Yart buddhigue, qui ne 


tib. Cfas 


dune consécration tele 


Saura, 
mongol 


mongol 


mongol ghasa- 


Acoka, attribut 


Jonesia 

désignation de la pre- 
uiere période de 
laisse pas voir encore Tindlnence des sculp- 
tures de Gandhara 22. ef. Bharhut (Barahat). 
Sadfchi. 

Acokakanta; 


Mariel, «favorit dAcoka» 148, 


AcVva. un des 


huit bijonx 50, 


tib, rTa, mongol morin erdeni, 


rla- 
dbyans, mongol Morin cehesik ver incghek- 
t815, ef. «Quatre soleilso, 

Adamspik 4. 

Adhixa, transeription mongole du nom Atica 52. 
Adibuddha. 
mongol 
«Buddha primitif> 44: Samantabhadra comme 
A. 48, 143; 

satva comme A, 08. 143. 

Afridi 19. 

Agni. dieu du feu. tib, Me-Iha. moungel ghal- 
oun tegri 54, 182: Me-Iha dmar-po J07. 
Agnija. Afigaja («nt dun 
membre»}. un des Sthaviras. 

du feu». Gb. Me-skves 39, 

Aigle de Jupiter: Garuda 163, 

Aili 27. 

Aimak 8&8; Aimak Sain Noyan 8x, 

Ajanta, representations des Tathagatas a A. 
115. 

Ajatacatru. «qui n'a pas @ennemi». tih, Ma- 
skves-dygra, Ese turuksen daisoun 
11 de premier concile sous son regne). pi- 
her dA. a Bharhut 15. 

Ajita, ih. Ma pam-pa, Mi pfam-pa. anvaincus, 

C'est aussi un 


Agvaghosha, cit voix de cheval», tb, 


{ib, mC og-g1 dan-poi sans-revas, 


Angkhan bourkhan. doctrine du 


Vajrapani en forme de Vajra- 


autre forme pour 
sipnifie end 


mongol Ese 


un des Sthaviras 30. repr. ¢: 
surnom de Maitreya, 

Akdcagarbha, «germe theres, un Bodhisatva 
143: of. Khagarbha. 

akshasutra 135. 

attribut de Bhrikuti 150: 

faite de perles, 


akshamalia i. 4. 
akshasutra. rosaire, 
littér, «corde des yeux», 
Cost-d-dire de noix d'Elaeocarpus ganitrus 
gui sappellent «yeux de Rudra» (rudra- 


aksha); ganitrus du mot javanais djanitri. 


Se DUO? 2 


Akshobhya, tib, Mi-bskyod-pa, «incbranlable», 
mongol AkSobi, Ulu kudelukisi, lun des 
Dhyanibuddhas 60, 100; correspond a Ka- 
nakamuni 97; son Dhydnibodhisatva Vajra- 
satva 98; dans Ja couronne de Mafhjugri 
142; repr. avee Yum 101. 

Ak&Sobi, Aksobhi, transcription mongole de 
Akshobhya, 

Alexandre le Grand 11, 17, 18. 

Altan Khaghan, Altan Khin des Tumédes 82 
—84, 86, A. Khan des Khalkhas 86, 

Altan tSidaktSi, mongol pour Kanakamuni 114. 

amatam padam (pali) pour le sanscrit: am- 
ritam padam, «le licu (la voie) éternel», dé- 
signation poctique du Nirvana 8. 

Ambroisic, sanserit amrita, tib. bDud-rtsi: les 
dicux et les démons combattent a ee sujet 
162; vase a a., attribut de Sarvanivarana- 
vishkambhi 143. 

Amguvarma, roi du Nepal, mongol Gerel-un 
khouyak, pére de Tara incarnée 146. 

Am-do 72. 

Amitibha, «possesseur d’une lumiere infinie», 
tib. (Od-dpag-med, mongol Tsagladi iighei 
gereltu, nom du Dhydénibuddha de Cakya- 
muni 97; doctrine de Vasubandhu 38, 39; 
paradis d’A. 51; A. comme Dhydanibuddha 
avec Cakti 101; représenté comme Buddha 
120, sur la table d’'Ushnishavijaya 133, batit 
la téte détruite d’Avalokiteevara en forme 
de pyramide a dix tétes 186, dans la cou- 
ronne de Kurukullaé 154, dans la chevelure 
(couronne) d’Avalokiteevara 128, 130, de 
Simhandda 138; fait sortir de sa téte Ava- 
lokitegvara 116, 118, s’incarne dans le Pan- 
en 120, éléments iraniens de la doctrine 
d’Amitibha 116; ef. Sukhavati, Amitéyus, 
Avalokiteevara. 

Amitan-ou edzen, mongol pour Srog-bdag, 
sanscrit Prajapati 168. 

Amitéiyus, «qui posséde une vie infinie», tib. 
Ts‘ ce-dpag-med, mongol A-you-&i, nom d’une 
forme d’Amitibha comme distributeur de vic 
33; Sambhogakaya d’Amitibha 120, repr. 
115. 

Amoghapiga, tib. Don-Zags 185, reprod. 131, 
132. 

Amoghasiddhi et Amoghasiddha, «qui possede 
un charme magique toujours present», «qui 
accomplit tout par un charme tout puissant», 
tib. Don-grub, Don-yod-grub-pa, Dhyani- 
buddha avee Cakti 101, Dhyinibuddha de 
Maitreya 97, dans la couronne de Tira 145, 
Amoghasiddhamukutini 145. 





Amoghavajra, peut-étre le Pandit de Kie- 
mira 131. 

tmourlingghoui, mongol pour giinta, lib. Zi-ba 
101, 143. 

Amoursiana 88. 

anigémi, tib. pyir mi on, mongol Kharin ulu 
irekt8i 8. 

Anandadhvajacribhadra, tib, Kun-dga reyal- 
mtSan, repr. 54; ef. Sa-skya pandita. 

Anavatapta, tib. Ma-dros-pa, mongol Anobata, 
un Naga 193. 

Aiigaja, tib. Yan-lag’byun, un des Sthaviras 
7, 39, cf. Agnija. 

anjali, tib. p’yag 7?ts‘al-ba, mains jointes 131. 

ankuga, Attribut de Kurukullaé 154. 

Anobata, mongol pour Anavatapta 193. 

Antiochos, forme grecque du nom_hindou 
Antivahana 34, 

Antivahana, d’aprés Schiefner forme hindoue 
du nom gree Antiochos 33, 34. 

Anubhiva, force surhumaine 9. 

anuvyanjana, tib. dpe-byad, mongol. nairak, 
petits signes de beauté du Buddha ou dun 
Bodhisatva 138; ef. F. M. Miiller, The 
Dharmasamgraha, Ancedota Oxoniensia, 
Aryan Series I, V sub verbo. 

Aparagodaéna, tib. Nub-gyi ba-lan spyod, 
mongol Uker édlektsi 40. 

Apollon (idéal d’A.), fondement du type du 
Buddha de la période de Gandhara 22. 
Arbres, cf. Bodhi (arbre de B.), Syringa villosa, 
Jambuvriksha, Paicacirshaparvata, des Bud- 

dhas 4 Bharhut 114. 

Are, tib. géu, mongol, noumou(n), sanscrit 
dhanu, attribut de 1Cam-sri 167, de Dam- 
éan ef. sKu-Ina, d’ Ushnishavijaya 151, de 
Kurukulla 154, de Sitatapatra 152, de Parna- 
gavari 154, de Yamari 104, d’Ekajata 147, 
de Mafijugri 141, 142; cf. Hayagriva, Atica. 

Arghoun 2. 

arhat, «dle digne», &eywy, tib. dgra-béom-pa (de 
ari ct han, «vainqueur d’ennemi»), Ie plus 
haut degré de la saintcteé buddhique 9; 
A. Subhiiti 192; il existe 500 Arhats, dont 
un groupe de 16 (17 ou 18) est spéciale- 
ment honoré comme Sthaviras (sénicurs) 
39, 40, 42. Une autre série cf. Annales 
du Musée Guimet I, 245 et suiv. 

Ariabalo, corruption mongole dW’ Aryavaloki- 
teevara 67, 130. 

iriyani sacedni, pali, pour drydni satyani, ces 
vérités sublimesn, tib, bden-pa b2i, mongol 
durben unén, «les quatre veérités» 6. 

Arjuna (arbre d’A.), Pentaptera Arjuna 31. 


Arme pointue, attribut de Yaméari 104. 

a-ru-ra, tib, pour haritaki 116. 

Arya, tib. °P’ags-pa, mongol Khoutouktou, 
litre honorifigque de Jamas et de Bodhi- 
satvas; ef. Aryasaiga, Aryadeva, Aryama- 
haratna, Aryavalokitegvara. 

Aryadeva, tib. P’ags-pa Tha 36—38, 48, un 
des Givandyanmar 99. 

Aryajaigulitara, tib. So-sor-’bran-ma 148. 

Aryamaharatna Sumatikirti, «le grand bijou 


saint qui a la renommeée de vraie prudence» | 


nom de cloitre de Tson-k‘a-pa 72. 
aryamandala 52. 
Aryamaijugri, Mafijucri 136, 138. 
Aryamatidhvaja 59. 


Aryasafga, tib. T'ogs-med 37, 160, 187, cf. | 


Asatiga. 

Aryavalokitegvara 130, ¢.-a-d. Avalokiteevara. 

Asaniga, tib. T‘ogs-med, mongol Turbel ugéi 
baksi 34, 3738; son activité pour la ré- 
ception du panthéon hindou dans le systéme 
du Mahayana 99. 

asekha, pali, «qui a fini ses études (sekha, 
sanscrit gaiksha)» 9. 

ashtabhuj, qui a huit bras, tib. psyag brgyad 
152. 

Assam 108. 

Asuras, tib. Lha-ma-yin, mongol Tegri bousou; 
ils combattent dans l’air avec les Devas 32. 

Atiga 34, 52, 60, 73; son Hayagriva 166. 

A-ti-yoga, une des doctrines de Padmasam- 
bhava 49, 52. 

Attributs, ef. wil (troisieme), hache, paragu, 
lasso, foudre, vajra, rdo-rje, trident, trigula, 
khatvanhga, lotus, vicvavajra, couronne, 
épee, kripana, gri, khoutougha, vase, vase 
a ambroisic, kumbha, kalaca, mafigalakalaga, 
bum-pa, peau de tigre, rosaire, akshamala, 
akshasitra, crane, coupe faite d’un crine, 
parure (pendeloques) faite de cranes, ankuga, 
livre, lion, ours, mulet, arbre d’Acoka, 
pallavapicchika, paon, are, fleche, rus rgyan, 
dra-ba p‘yed, roue, cakra, ‘kor-lo, serpent, 
caitya, vind, téte d’éléphant, scéhile, dés (cf. 
Hevajra), drapeau, dhvaja, p'ur-bu, gri-gug, 
kartri, bijou (joyau), Cintamani, dbyug-gu. 

Avalokitegvara, tib. sPyan-ras-gzigs, mong. 
Niduber udzékt&i, Khong3im bodisato, Dhyani- 
bodhisatva de Cakyamuni 33—34, 53, 67, 78, 
A. ineorporé dans le Dalat Lama 120, tra- 
duction du nom 180, représentation du 
Bodhisatva 128, A. comme Amoghapaca 
133, 135, il contemple Ja misére du monde 
139, constaté a Gandhara par S. von Olden- 





burg 136, A. a onze tétes 135, ses formes 
faniriques 135, colosses d'A, 148, Tari, 
Gakti d’A. 144, A. sort de da téte d’Ami- 
tibha 116, A. reproduit ct décrit 111, ef. 
Amitabha, Simhandda. 

Avalira, descente, incarnation d'une divinité 
brahinanique (de Vishnu) 44, 108. 

Avidireniddna 109. 

Ayodhya 17. 

Ayolghaktéi, mong. pour Jigs-byed, Bhairava 
103, 176. 

Ayousi, mong. pour Amitayus A-yu-ki, (ib. 
Ts e-dpag-med 120. 


bk, bd, bat, bts, bl, bs, bek au commencemont de mote 
tibétainge ee trouvent aux lettres K, D, ‘I’, L, $8, K. 


Babaai, transcription mongole de Vipagyi 114. 

bacchiques, scenes b. a Mathura et Gandhara 25, 

Badakshan 28. 

Bajaur 19. 

Ba-ku-la, nom d’un des seize Sthaviras 40. 

Balavan, un Naga, tib. sTobs-ldan, mong. 
Djibkhoulangtou 193. 

balin, sacrifice faitaux Drag-péed et aux demons 
185. 

Bamiin 19. 

Bara-Budur 29. 

Barahat i. q. Bharhut, arbres des Buddhas 114. 

Baranisi 22. 

Baton, sanscrit danda, attribut de Hayagriva 
131, 165, d’Ekajata 147, de Bhrikuti 150. 

baton magique, cf. Khatvanga. 

Batou 1. 

Bayaskhoulangtou lots-oun Khaghan, mongol 
pour Nanda 192. 

sBed-byed, nom d'un Sthavira 42. 

Beg-tse = 1Cam-srah 71, 166, 167, 168. 

Benareés 6, 11, 14, 20, 21. 

Bengale, le 6, 45. 

Bhadra, tib. bZan-po, un des Sthaviras 7, 40. 

Bhagavan, tib. bCom-ldan-’das, mongol iladjou 
tegus neuktsiksen 14, 15, 22, 138. 

Bhagavato okamti, inscription a4 Bharhut 14. 

Bhairava, tib. Jigs-byed, mongol Ayolghakt&i 
i. q. Crivajrabhairava 68, 173, 1ib. drag-po, 
comparatif de *K*ro-bo, surnom des Drag- 
géeds 102. 

Bhaishajyaguru, tib. sMan-bla, mongol Otot&i, 
et ses compagnons 117—121, reprod. 116. 

Bha-ra-dhva-dsa, nom de deux Sthaviras: Bh. 
gser-Can et Bh. bsod-snjoms-len 40. 

Bharadvaja, vicux nom hindou, «qui apporte du 
butin», bharat-vaja (comme le vieux persan 


darayalt}-vahu [dhdrayat-vasu serait Je mot 
sanserit], «qui conserve la proprictés, nom 
de Darius); les tibetains écrivent dhva-dsa, 
car ils pensent a dhvaja, clendard, trophée 42. 

Bharhut (Barihat) 18, 14, 15, 24. 

Bhavani, déesse hindoue, ¢pouse de Civa 160; 
Vajravarahi est prise par les habitants du 
Népal pour Bhavani 160. 

bhikkhu, pali, pour Je sanscrit: bhikshu, «men- 
diant», nom des moines buddhiques 6, tib. 
dGe-slon. 

Bhopal 13. 

Bhrikuti, «da déesse qui fronce les sourcils», 
tib. K‘ro-gnyer-éan-ma, mongol kilingtu 
eke, «mere en colére» 135, 148, reprod. 131, 
133(?), 150, un type de Tara 152, 148. 

Bhrim, formule de Dhirani de la déesse Bhri- 
kuti 38. 

bhrum, Dharani, d’ot nait, pendant Ja con- 
templation, Ushnishavijaya. 151. 

bhumisparcamudra, ef. mudra. 

Bi-hu, nom d’une montagne 42. 

Bijou v. joyau. 

Bimbisira, tib. gZugs-brnyan, mongol Dur- 
sulu djiruken, Tsoktsas-oun djiruken; cf. 
Schiefner, Lebensbeschreibung 82. 

Biraman duritéi Ma-hi-ka-la, mongol pour 
Mahakala brahmanaripa q. v. 178. 

Bir-va-pa, nom de Jun des 84 Siddhas 42. 

Bisbabou, mongol pour Vigvabhi 114. 

Bishamon, japonais, de Vaicgravana 182. 

Boddo: Buddha 18. 

Bodhi, tib. byan-e‘ub, mongol bodi, bodhi 10, 63. 

Bodhi, arbre de 11, 14; arbres de Bodhi des 
premiers Buddhas 114. 

Bodhimeur 144. 

Bodhisatva, tib. Byam-t‘ub sems-dpa, mongol 
hodisato, bodi setkiltu 10, 14, 15, 18, 20, 23, 
25, 28, 29, 30, 33, 35, 38, 39, 40, 46; Bodhi- 
satvas representés a cdté du Buddha 111; 
B. recherche la consécration d’une Dakini 
109, pas de Bodhisatvas des Dhydnibuddhas 
mais des émanations 116; difficultés dela déter- 
mination des B. 121, 122, lorsqu’on le conjure, 
il se rapproche de Sadhaka 132, B. Vajra- 
pani 143, 160, émanations 136, B. feminin: 
Tara 146. Cf Padmapini, Avalokitegvara, 
Manjucri, Akagagarbha, Khagarbha, Kshiti- 
garbha, Vajrapini, Nagarjuna, Maitreya, 
Samantabhadra, Sudhana-kumara, Sarvani- 
varanavishkambhi; rang de Bodhisatva de 

~eertains Yi-dam 100. 

Bogda, vulg. Bogdo, traduction mongole de 
rde-btsun 36, 
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Bon, religion pratiquée, dit-on, par les Tibétains 
avant lintroduction du buddhisme 62. 

bon-bu, attribut de Hevajra 107, 

Borazan 19, 43. 

Boream i. q. Bourkhan. 

Bouclier, attribut de Bhairava 104. 

bougha, mong. pour Sa-ba 174. 

boukha, mong. pour ma-he 175. 

Bouriaites, 21, 92, 93, 94, 134. 

Bourkhan, mong. pour Buddha, dans les textes 
uiguriens on trouve aussi Purkan, cf. Radloff 
dans les «Nachrichten iiber die von der 
kaiserl. Akademie der Wissenschaften zu 
St. Petersburg ausgeriistete Expedition nach 
Turfan» I, pp. 70, 77. 

Brahmi, tib. Ts‘ans-pa, Brahma. blane comme 
Drag-gSed 180, fait cadeau a Cridevi d’un 
éventoir en plumes de paon 177, Padmasam- 
bhava sous forme de B. 139, 140, foulé aux 
pieds par Vajrapini 163, le méme que 
Maiijugri 140, 182, décapité par Bhrikutitara 
150, par Samvara 108, sert le Buddha 110, 
épouse de Brahma 154. 

Brahman, ‘me primordiale qui se manifeste 
en Vishnu ou en Civa 108. 

Brihmana, la premiére caste hindoue, tib. 
Bram-ze 5, 6, 13, 31, 33, 42, 45, 56, dans 
l’ctat des Naga de Brahmana 189, textes 
rituels appartenant 4 Vexégese de la litté- 
rature védique 108. 

Braéhmanartipa, une forme de Mahakala 178. 

brahmanique 11, 34, 35, 36. 

sBran-rtsi blo-gros, traduction tibétaine de 
Madhumati (Mahomet) 465. 

*Bras-spuns, «tas de riz», nom dun cloitre, 
traduction de Dhanyakataka 78, 86, 184. 

’Bri-gun 70. 

Brihaspati, nom d’une divinité brahmanc 53. 

Brom-ston 60. 

Bru-Za, nom d’une langue; on trouve aussi la 
forme Bru-%al 48, 63, 67. 

Buddha, tib. Sahs-rgyas, mong. Bourkhan; 
sources sur sa vie 4, 5, caractére universel 
de sa doctrine 6, sa force magique 9, Bud- 
dhas antéricurs 10, schéma I¢gendaire 10, 
11, son suecessecur 18, type de Buddha 20, 
22, changement d’apres le style du pays 23, 
dieux tutélaires 23, sa doctrine au Tibet 29, 
30, statue dUdayana 34, trois corps du B. 
85, reproduction 39, B. enseigne le Kala- 
eakra 4, le Buddha primitif 44, Padma- 
sambhava sous forme de B. 51, Jes demons 
combattent sa doctrine 56, ses réincarna- 
tions prétendues 60, attaque de Mara 62, B, 


representés par séries 111, B. Cakyamuni 
relafivement rare 109, representations de for- 
mes de B. pour le salut d’étres non humains 
112, Kagyapa donne a Maitreya Je vétement 
du B. 128, la plus fréquente figure du B.: 
Amitabha 118, B.dans la couronne d’un Bodhi- 
satva 121, representations du B. 100 et suiv., 
le LB. dans la main d’Ushnishavijayaé 151, 
Caikyamuni B. quatre fois en Chine 138, 

Buddhas, «couronnés» 100, représentent Sam- 
bhogakaya 112; trois Kayas des Buddhas 
112. 

Buddha gros-ventre, ef. Hva-San 42. 

Buddha primitif, Adibuddha, cf.Samantabhadra, 
Vajradhara 44. 


Buddhadakini, tib. Sans-rgyas mk‘a-’gro-ma | 


156. 
Buddhagaya 6, ef. Gaya, Vajrasana. 


Buddhakapila, tib. Saas-rgyas to'd-pa, «le | 


crane du Buddha», un Buddha mystique 99. 

buddhisme 2, 6, 18, 29, 30, 31, 39, 42, 43, 44, 
45, 46, 52, 57. 

*bum 72. 

bum-pa, tib. pour kalaca, mangalakalaca 81, 
sur le Khatvanga 102, attribut de Maitreya 
126. 

Bunér 19. 


Burgess, James 19, 23, 24, 27, 132, 134, 140. : 
dBus, Tibet central; d’aprés Ptolémée les | 


Dabasai habiterent ce pays et leur nom 
s’est conservé dans lorthographe du mot 46. 

Bu-ston 69, 73. 

Bya-rkod-p‘un-poi ri, tib. pour Gridhraktta 
138. 

Byams-e‘en e‘os-rje; ef. mK‘as-grub B, 74, 76. 


Byams-pa 76, tib. pour Maitreya 115; mongol | 
Maidari 123, 124, 126; Byam(s) confondu 


avec Jam 121, 127. 

Byams-zugs, la fagon dont est assis Maitreya, 
a Ja maniére europeenne, les jamnbes pen- 
dantes, pour pouvoir «comme le prétendent 
les croyants, agir immédiatement» (Prince 
Oukhtomsky) 126. 

dByans-éan-ma, tib. pour Sarasvati 154, 157. 

dByar-gyi rgyal-mo, déeesse de 1’été 178. 

bya-rok, tib. pour «corbeau», mongol kerie, 
dans Ja danse Tsam 171. 

dByig-gnyen, tib. pour Vasubandhu 37. 

byi-la, chat, attribut de Hevajra 107. 

dbyug-gu, nom tibétain de Ja massue de 
Yama 64, c’est pour cela qu’on le nomme 
dbyug-gu “‘dsin; de celle de Yamari 172, 174. 

*Byunh-po ‘dul-byed, une des formes tibétaines 
de Vajrapani 164. 
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1Cags-po-ri, «montagne de fer» a Lha-sa, con- 
sacré a Vajrapaini 163. 

caitya, tib, mé@‘od-rten, mongol soubourghan 
74, 138; pour ce qui est. de la distinction 
exacte entre Caitya ct Stipa; cf Fergus- 
son, History of Indian and Kastern Archi- 
tecture sub verbis; attribut de Virtipiksha 
183, de Kubera au Japon 143. 

Gakra, pali: Sakka, nom Wuddhique du dicu 
du tonnerre Indra, tib. brGya-byin «celui 
qui recoit 100 sacrifices», ce qui correspond 
au sanscrit Catakratu; mongol Khormousda 
23, 181; a Pecole de Gandhara précurseur 
de Vajrapani 101, prototype de Vajrusatva 
100. 

cakra, la roue, tib. *k‘or-lo, mongol kurdu(n) 
21, 50, 100, 126; attribut de beaucoup de 
dieux: p. ec. de Vairocana et d'Avalokiteg- 
vara, cf. roue; vieux symbole du buddhisme. 

Cakravaka, pali Cak(k)avdka, rvi des Nagas 16. 

Cakravarti, tib. “K‘or-lo sgyur-ba, «celui qui 
tourne Ja roue». Dominateur d’un Cakra- 
vala, au sens de dominateur universel, em- 
pereur par opposition au Buddha 171, 183; 
ef. TSakravarti. 

Cakti, énergies, forces féminines des dieux 
tantriques, tib. Nus-ma, Yum 25, 26, = Di- 
kini 155, 68, 69, 71, 96, 98, 99; Gakti de Ya- 
mari 174, de Dsam-bha-la 183, de Haya- 
griva 166, de Vajrapani 163, de Samvara 
108, de Mafijugri 154, 157, d’Avalokiteg- 
vara 144. 

Cakya, 10; dérivé par les Tibétains de ¢ak, 
pouvoir, et traduit par t‘ub. 

Cakyacri, tib. Sa-kya dpal 63. 

Cakyamuni, tib. Sa-kya t‘ub-pa, T‘ub-dbaa, 
mongol Sigemuni bourkhan, titre honori- 
fique de Gautama d’aprés Je nom de famille, 
le religieux (muni) des Gikyas, legende 
4; type de (. a Gandhara 22; un des quatre 
soleils 34; portrait en bois de santal de 
¢. 46; prophétie de ¢. concernant Tson- 
k‘a-pa 72, portrait de (. apporté de Chine 
a Se-ra 75, Manushibuddhas actuels 97, a 
Ajanta 115; Cakyamuni reprod. 191. 

Cakya-’od 69. 

(akyaprabha 69. 

Gakya-ye-8es 74. 

Calosanthes (arbre) 58. 

Cambara 99, 107, ef. Samvara. 

Cambodge, appartient 4 l’Eglise méridionale 
126. 

1Cam-srii_ ou 1Cam-sran, ef. Beg-tse, mongol 
Egetsi déga (du), reprod. 71, 161 (n° 2), 
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167 et suiv.; confondu avec Hayagriva 166; 
ses huit serviteurs 168, 176. 

Candala, tb. @Dol, les «outcasts» 45. 

Candika 33. 

Candra, Ja lune, tb. Zla-bai-lha-dkar-po 107. 

Candragupta, tib. Zla-ba sbas-pa, en mongol 
saran nighouksan 12. 

Candrapala 53. 

Cankara, Je Brahmana 33; en tibétain ne se tra- 
duit pas d’habitude, mais se dirait: bDe-byed. 

¢ankha, tib. dun, la conque marine, Turbinella 
rapa 180. 

Cankhapala, tib. Dut-skyon, un Naga 193, 

léan-lo, tib. pour jaté 42, 134. 

1Can-skya khoutouktou 58, 93, 107, 108. 

1Can-skya rol-pai rdo-rje 90, 91, 93, 106. 

canta, bénin, forme benigne d'un dieu, tib. 2i- 
ba, mongol. amourlingghoui 101, 143; Va)- 
rapani 136. 

Cantarakshita, tib. Zi-ba-’ts‘o 5d. 

éan-te, gan-teu, tib. pour damaru, petit tam- 
bour, presque en forme de sablier, inven- 
tion de Civa (d’aprés la mythologie hindoue), 
attribut des dieux tantriques (Dakinis etc.) 
42, 93; des Dakinis 108. 

cara, tib. mda, fléche 42, cf. Parnacavari 152, 
Kurukullé 154 ete. 

Carana, un des Sthaviras 40. 

Cariputra, tib. Sa-rii bu, pali: Sariputta, nom 
d’un des disciples favoris de Gautama Buddha 
39; représenté souvent avec Maudgalyayana 
& cété du Buddha: «le couple modéle», tib. 
Zun-me‘og 7, 110. 

Casaques, lama des C. du Don 118. 

Catakratu, tib. brGya-byin 181. 

Cataparna 11. 

Catherine de Russie 149. 

catur-lokapalas ou -maharajas, kalmouk deur- 
beun yeké khan, tib. rgyal-e‘en b2Zi 182. 

Cavaras, Sauras, une tribu des aborigenes de 
VInde 43, 152. 

Ca-va-ri-pa, un des Mahasiddhas 43. 

Cekaprakriya, un texte tantrique 109. 

Ceylan (corrompu de Simhala, par la pronon- 
ciation tamile), empreinte de pied, rapport de 
Marco Polo 2 etsuiv.; ambassadeurs d’Acoka 
4 C. 18; Eglise du sud a C. 18, 126; Pad- 
masambhava marié a une princesse de C. 
51; Metteyya 126. 

Ch‘ang-an, vieille capitale de la Chine 28. 

Chapeau du magicien 186. 

Cheval, sanser. a¢va, tib. rta, mongol morin, 
téte de cheval dans la nuque 165, une tcéte 
de cheval chasse les démons 166, messager 





de mort a téte de cheval 174, foulé aux 
pieds par Beg-ise 167, ef. Agva, Hayagriva, 
Agvaghosha, 

Chine, ef. Fa-hien, Hiouen-ts‘ah, Min-ti, Ai-li, 
Ming; mont a cing sommets en Ch. 188; 
Tara, princesse de Ch. 46, 146; sMan-bla 
121; ’P‘ags-pa en Ch. 65; Amitibha en Ch. 
39, 118, 119 ct suiv.; version chinoise de la 
légende de Nigdrjuna 31; conquise par les 
Mongols 1; cf. aussi 1Can-skya-khoutouktou, 
Byams-‘en @os-rje, Khien-lun, Kuan-yin, 
Péking, Yuh-lo, Yue-chi, Wei-chi I-sang, 
Sun-Yun, 

Cikhi, tib. gTsug-tor-éan, mongol Siki, un 
des Tathigatas, prédécesseur de Gautama 
Buddha 9, 114; & Ajanta 115. 

Cimetiére 50, 52, 104; suaire du c. 104, ef. 
Citavana. 

Cinq, groupe favori: Amoghapiea, Sudhana- 
kumara, Tara, Bhrikuti, Hayagriva 181. 
Cing, montagne a cing sommets, cf. Pafica- 

girshaparvata 136. : 

Cinq couleurs de Mafijueri 140. 

Cing Dakinis 156. 

Cing Dharmapilas 160, 184, cf. sKu-lna, 
Dam-éan. 

Cinq Dhydnibuddhas, cf. pafica dhydnibuddha 
100, 118, dans la coupe de Simhanada 132, 
ef. paficatmaka. 

Cinq Manushibuddhas, ef. (pafica) ménushi- 
buddha 97, 

Cintamani, «qjoyau magique», pierre des sages 
45, 50, 51, 72; attribut de Sarvanivarana- 
vishkambhi 143; d’Aryajdfigulitara 148; C. 
de Mahakéla 179; des Bodhisatvas 121; de 
Yama 172; C. entre la ramure de Sa-ba et les 
cornes de Ma-he 174; tib. yid-bzZi nor-bu. 

Citavana, tib. bSil-bai ts‘al, mongol sérigun oi, 
la froide forét des morts 172. 

Citipati, «Seigneur du bicher» 171, 172, 174; 
ef. Cmaganapati. 

Giva, tib. Zi-ba, «bienveillant», >P‘rog-byed, 
le «saisisseur», Hara, dans l’Inde du sud 99; 
24, 37, 55, 66, 84; & Tsa-ri 108; dans les 
Puranas 108; sous le picd de Vajrapani 163; 
Bhavini, femme de Civa 160; son fils Karti- 
keya 168; C. comme inspirateur de sciences 
179; éléments givatques dans la légende de 
Tara 146; d’Avalokitegvara 184, 185; dieux 
civaiques identifies avee des dieux locaux 
tibétains et mongols 84, 180, 187; cf. Natega. 

(ivandyanmar, «valets de Civa» 99. 

Givastitras de Panini 179. 


| Civatontar, «valets de Civan 99. 


Cloche, ef, ghanti, dril-bu, khongkho 101; 
altribut d’une forme de Mafjueri 142; de 
Yamiari 104. 


Cmaginapali, «Seigneur du cimetiérey (gma- 
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gina, tib. dur-k‘rod), i. q. Citipati, tib. Dur- | 


k‘rod-bdag-po, mongol ukéghér-un orun 
171, 172, 174; ef. TSod-skam. 

Cochons, ttte de cochon, v. aux nots Marici 
147; Vajravarahi 158, 159, 

éod-pan, mongol titim 113, 117. 

me‘od-rten, tib. pour caitya et stipa 45, 138. 


Cour, mis dans la bouche de 1Cam-sran 167; | 


ef. balin. 

mC‘og-gi dan-poi sans-rgyas, Adibuddha 98. 

Cole 27, 

Colosses 23, 143. 

Conque marine, cf. gankha, attribut de Yamiri 
104, 

Corce 28. 

eos, tib. pour dharma, mongol nom 138. 

Cios-’byun de dBu-ston 70. 

C‘os-dbyins gsuns-dban, tib. pour Dharmadha- 
tuvagicvara 142. 

C‘os-grags, tib. pour Dharmakirti 43. 





Cos-rgyal, tib. pour dharmaraja, 47, nom du | 


dieu de la mort, C‘os-kyi rgyal-po 64, 170, 


reproduit 64, 161 (n° 6), ses compagnons 


Ma-he et Sa-ba 174, 175, dans la danse Tsam 
171; 6os-rgyal snan-sgrub 168, 170; C‘os- 
rgyal p‘yi-sgrub 170. 

Cos-rje, «iryadharma», Dam-éan incarné 184, 
titre d’un Lama, mongol Tsordji 90. 

e os-sku, tib. pour dharmakaya 112. 

Cos-sku ’odzer ou C os-kyi ’od-zer 67. 

e‘os-skyon, tib. pour dharmapala 58, 74, 78, 
160, 184. 

Couronne, cf. titim, ¢od-pan, mukuta; dans la 

Amitibha, Akshobya, Amogha- 

ces mots, 


couronne: 
siddhi, v. 


Couteau, attribut de Bhairava 104, ef. kartri, | 


gri-gug, gri, khoutougha. 


Crane, ef. Kapdla, t‘od-pa, t‘od-k‘rag, khat- 
vinga, cf. aussi Drag-gsed; cr. sur le 


Khatvinga 102; attribut de Yamiari 104; 


morceau de crane, attribut de Bhairava 


104; cr. sur les couronnes 102, 108 ef. t'od- 


couronne cranienne de Kurukulli 154, 


pan; 
des Dakinis 156; (chaine de) cranes vy. au 
mot rosaire; coupe faite d'un crane avec 


des figures dhommes et d’animaux, atiribut 
de Hevajra 107, de Yama 170, 172, de Sim- 
hanida 133, d’Ekajata 147, des Dikinis 
156, 160, de Bhrikutitdrad 150, de la Yum 
de Bhairava 106. 


MyrHovoale. 





i gravaka, «les auditeurs», nom dex disciples du 


Buddha, qui l’ont vue n personne 45; ef, Cari- 
putra,Maudyalydyana,Subhati; tib.Nyan-t‘ os, 
Cravasti, pali Savatthi, nom d’une ville, tib. 
Nyan-yod 39, 
ri, tib. dPal (Idan), lantique déesse hindoue 
du bonheur, sa representation LH. cf, Tirn- 
magal, syHabe préfixe du sens de «saint», 
ef, Crivajrabhairava. 

Crigaila 34. 

((ridevi, dPal (Idan) lha-mo, forme terrible de 
Sarasvati 177, ef. ce mot; déesse protectrice 
de Lha-sa, cause Ja mort de gLah-dar-ma 60, 
reprod. 6%, 175. 

Cridhara, un Brihmana 159. 

Crikita, nom d’un traducteur célebre 51. 

Grindtha, «saint protecteur», titre de Nigiir- 
juna, tib. dPal-mgoun 31, 32. 

Cripada 84. 

Crivajrabhairava, tib. rDo-rje “jigs-byed 103, 
104, 141, 142, cf. Bhairava, Mafju¢ri, Ya- 
mantaka. 

Cri(mahajvajrabhairavatantra 103, 106, 155. 

Crivajradakini 96. 

Crochet, aikucga, atiribut de Sitdtapatra 152, 
de Kurukulla 154, de Bhrikutitaré 150, de 
Yamiri 104. 

Croissant. dans la chevelure de Samvara 10%, 
de Simhanida 134, de Bhrikuti 150. 

C‘u-har 61. 

Cadapanthaka, tib. Lam-p‘ran-stan, un des 
Sthaviras 7, 40; l’Eglise du sud connait 
aussi un Cullapanthaka, cf. le Cullakasetthi- 
jiitaka dans la traduction des Jatakas par 
Chalmers 14—20. 

Cuddhodana, «possesseur de mets purs», pali 
Suddhodana. tib. Zas-gtsah, mongol Ari- 
ghoun idégetu 10, 

Cudras, caste inférieure dans V'Etat brahmane 
et aussi dans ]’Etat des Nagas 180. 

Cu-Tha, tib. pour Varuna 193, mongol Ousoun 
tegri 193. 

C‘u-lha ser- po, dieu des eaux jaune 107. 

Cunningham, Alexandre 13, 14, 15. 

Cunyata, tib. sTon-pa-nyid 34, 37. 

(ura, «héros», tib, dPa-bo, nom des Tatha- 
gatas, et aussi titre honorifique des Loka- 
palas et des Drag-gSed, des Lokapalas comme 
Guira 183. linge de ¢. 104. : 

Curavajra, tib, dPa-bo-rdo-rje, maitre d’Arya- 
deva, 36, 37. 

Curzola 2. 

C'u-srin, tib. pour Makara, «éléphant d'eau», 
littéralement «démon d'eau», le type est 

15 


sorti du dauphin antique 91; C‘u-srin-mo, 
tib. pour Makaravaktra 178. 

vydina, cydmavarna, «brun», «couleur d'or», 
expression qui désigne Ja coulcur de Ja 
peau de Ja femme hindoue et que les Tibé- 
tains traduisent par «vert» 131, 145, 146. 


db, dm, di aux commencoment do mots tibétains se 
trouvent aux lettres HK, M, N. 

Dacakantha, «celui qui a dix cous», roi des 
démons dans Je Pad-ma-t'an-yig 54. 

Daka, Dakini, tib, mia-ero, mik‘a-’ero-ma, 
mong, oktarghoui dour yaboukt&i; Dika 25, 
155; Dikini 25, 80, 46, 48, 50, 51, 52, 55, 
57, 73, 96, 155, accompagnent Lha-mo 178; 
Dikini ct sa benediction: fianeée dans le 
conte 109; Padmasarnbhava et les D. 179; 
divinités locales 188; ct. Pfag-imo, Simha- 
vaktra, Vajra-dalkini. 

Dalat Lama (bLa-ma), le premier mot d’origine 
mongole, traduction du tib. rGya-mts*‘ 0, «ner», 
pour désigner Vinfinité de sa puissance 70, 
73, 77, 78, 80, 82, 86, 93, incarnation 
@Avalokitegvara 120, D. conjure Kurukulla 
154, election du D. 184; cf. Po-ta-la, mK‘as- 
sgrub bSod-rnams rgya-mts'o. 

Dam, tib. un serment, vaeu (de defendre la 
religion du Buddha), Dam-éan, «qui observe 
son voeeu», nom de divinités givatques ct 
locales ef. Dharmapala 58, 184 ct suiv.; Dam- 
en, «qui observe un grand serment»; dieu 
de la mort 64; cf. Tson-k‘a-pa, exorciste 
qui en est inspiré 186; cf. sKu-Ina, rDorje 
legs, gSin-rje “os-kyi rgyal-po. 

Damaru, tib. ¢ah-te, éanh-teu, petit tambour en 
forme de sablier 42, 72, 93, attribut de Sam- 
vara 108, de Vajravardhi 159, de Yamiari 
104, des Dikinis 156, ef. Yi-dam, des Dhyani- 
buddhas comme Yi-dam. 

danda, baton, altribut de Bhrikuti 150. 

Danse comme expression d’une création 99, 
108, ef. nat, gar-byed-pa, tandavan. 

Dara eke, vulg. Dara ekhe, mere Tard 46, 
47, 144 et suiv. 

bDe-ba-Gan, «Joyeux», tib. pour Sukhavati 118. 

bDe-bzin-g’ees-pa, tib. pour Tathagata 113. 

bDe-méog, «bonheur supréme», tib. pour Sam- 
vara 105, 107, 108. 

Demon, cf. Yaksha, Rikshasa, Niga (démon 
serpent), Daka, Dakini, Simnus, Vetdla, 
Gana, Dagakantha. 

Dents saillantes 102. 

deva, tib. lha, mong. tegri, «dieu», ou micux, 
@apres le sens, «ange», «bon genie» 8, 82, 53, 
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comme divinite locale 124; 
Nilanetra 37, Devabodhisatva 36. 

Devi, tib. Lha-mo, déesse, puis une Drag- 
géed, déesse protectrice de Lha-sa 68, 77; 
femme de Civa 160; ef. Cridevi, Grimatidevi. 

dhamma 8, pili pour dhanna 53. 

Dhammapada 109. 

Dhanakoca 52. 

dhanu, are (v. ce mot), attribut de Parnaca- 
vari 154. 

Dhainyakataka 34, 44, sanserit pour ’Bras- 
spuns. 

Dharani, tib. gZuhs, mong. tarni, taktaghal, 
«formule qui retient, qui conjure», formule 
magique, cf. om ma-ni pad-me him 36, 38, 
50, 55, 74, 82, donnent de la force a une 
statue 104, 112. 

dharna, pali dhamma, tib, Cos, mong. nom 
(de véyeg!) la doctrine du Buddha 6, 10, 53, 
138; trident, symbole du Dh. 73; repandu 
en Chine 138, ef. Paramarthasatya, Sam- 
vrittisatya. 

Dharmacakramudri 52, 120, 127, des Tatha- 
gatas 115, de Maitreya 115. 

Dharmadhatu, tib. Cos-dbyins, mong. nom-oun 
aghar, «base du Dharma» 96, Db. vigig- 
vara, tib. &os-dbyins gsuns dban 142. 

dharmakaya, tib. Q‘os-kyi sku, mongol nom 
oun beye 35, 112; d’Amitibha 120. 

Dharmakirti, «renommée de la religion», tib. 
Cos sgrags 88, 43, 45. 

Dharmalakoga (sic!), nom mythologique dans 
le Pad-ma-t‘an-yig 53. 


Aryadeva, 


Dharmapalas, «protecteurs de la religion», 
nom des dicux admis dans le systeme, tib. 
C‘os-skyon, mong. nonmi-oun sakighoulsoun 
25, 58, T1, 74, 78, 83, 100, 160 et suiv., 184 
et suiv. 

Dharmaraja, tib. Cos (-kyi) rgyal (-po), «roi 
de la doctrine du Buddha», titre du dieu 
des morts: gSin-rje, Yama 64, titre royal: 
Dh. lHai Ts‘ans-pa ¢Sen-po (i pen pres 
Divyamahibrahma) 83, Sron- btsan-sgam- 
po 47. 

Dharmaraksha 4. 

Dharmasvimi 86. 

Dharmatrita, Dharmitala (Taranatha H, 297), 
tib. C‘os-skyob, un des Sthaviras, éleve 
VAryadeva 7, 37, 39, 42. 

Dharmavajra, tib, rDo-rje eos, une forme de 
Vajrasatva 100, 

dhenka, dheaki 48. 

Dhritarashtra, «possesseur d'un empire bien 
élabli», tib. Yul-’k‘or-sran, kalmouk Oron 


ortSin-i tédkuktSi yeke khan 7, 183; ef. 
Lokapiilas. 


} 


dhvaji, tib. rgyal-mts‘an, mongol. ilaghouk- | 
san-ou (Simék, «drapeau», «trophée», Pan- - 


cien tponafoy, altribut de Kubera 143. 
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dhyana, tib, bsam-gtan, mong. noutada sana- : 


khou dian 2. 

Dhydnamudra 115, 116. 

Dhyiinibodhisatvas 98. 

Dhyiinibuddhas 66, 97, 113, avee Cakti 100; 
reprod, 101, comme Buddhas 116 ct suiv., sans 
Cakti a Elura 117, Dh. Amitabha, pere spi- 
rituel d’Avalokitegvara 118, 136, ef. Tilimtu 
bourkhan. 

Diadoques 13. 

Dibangkara, transcription mongole de Dipai- 
kara, v. ce mot. 

Di-bhi-pa, un Siddha 42. 

Dieu du tonnere comme Garuda 163, 

Dieux terribles, cf. Drag-gSed. 

sdig-pa, «meéchant», «démoniaque» 185. 

Dinniga, tib. P’ yogs-glin 38. 


rDo-rje las 98, 100. 


» rDo-rje legs(-pa), rDor-legs, un Dam-éan £87, 


188, 189. 
rDo-rje moi hu, tib. pour Vajriputra, un Stha- 
vira 7, 40. 
rDo-rje pfag-mo, tib, pour Vajravarahi 17, 
rDo-rje sems-dpa, tib. pour Vajrasatva 100, 101, 


; Doungehadma 175. 


me-mdsad 112, 114; Dipankaragrifana 1. q. 


Aticga 52, 60. 


Djirghoughan ghertai Ma-ha-ka-la 72. 
Djou Adhiga 52. 

Djutsi 1. 

gDod-nas dban-po, Kubera 181. 


Douze, a douze bras, Samvara LOX, 

dra-ba p‘yed, ceinture 174. 

Drays(-po), tib. pour bhairava, terrible, 102: 
nom dun groupe de dicux, les tueurs ter- 
ribles (bourreaux) (des démons), tib. Drap- 
gded, mongol Doksit 166, 170; chaque Dhya- 
nibuddha a un Drag-géed 117; indétermi- 
nable 174, 175; vétements pour Je culte de 
D. 113, 117; cf. Bhairava, Kubera, Maha- 
kala, Lha-mo, 1Cam-sria, Ts‘ans-pa, Yama. 

Drapeau, de Brahma 180; de Kubera 183; de 
1Cam-srih 167; v. dhvaja. 

dravidique 37; cf. Aryadeva, Tandavan, Tiru- 
magzal. 


Dipafkara, le premier Tathagata, tib, Mar- | dril-bu, ib. pour ghanta, cloche 81, 93, 102; 


Dril-bu-pa, «Vhomme a la cloche», un Sid- 
dha 42, 


Djibkhoulangtou, mongol pour Balavin 193, : dri-za, wnangeur de parfums», tib. pour gan- 


dharva 183. 


_ Dsam-bha-la, Yi-dam de Kubera 183. 
i Dsa-wa-ri-pa, un Siddha 43, 
‘ Dsoungars 86, 88. 


Doigt, menagant, attribut de Yamari 104, cf. ; 


mudra. 
Doksit, mongol de Drag-gSed 117, 166. 
Dombhi-pa, un Siddha 43. 
Dom-gdon-ma, tib. pour Rikshavaktra 176. 
Don(-yod) grub(-pa), tib-pourAmoghasiddha101. 
Don-kor, tib. sTon-’k‘or; D.-Kk. Mafjugri 
Gegen 88; D.-kK. Khoutouktou 86. 
Don-zags, tib, pour Amoghapica 131. 
rdo-rje, tib. v. vajra 81, 96, 100; abrégé dans 
les noms en rdor, cf. P‘yag-rdor, rDor-legs, 
Kye-rdor; atiribut de nombreuses divinités: 
Vajrasatva, Vajradhara, Vajrapani, Dam- 
éan, Acala, Vajradakini, Sitdtapatra, Ya- 
mari, Mafjugri. 
rDo-rje ean, tib. pour Vajradhara; transcrip- 
tion mongole: 
rDo-rje an Ta-lai bLa-ma, titre 83. 
rDo-rje ¢fos, une forme de Vajrasatva 99, 100. 
rDo-rje dpal: g,Yun-ston rDo-rje dpal, Vaj- 
ragri, «dle maitre de Ja Svastika» 59, 68, 69. 
rDo-rje Jigs-byed, tib. pour Vajrabhairava 
108, 161 (n° 1), ef. Grivajrabhairava, Bhai- 
rava, Yamantaka, Mafijjugri. 


bDud, tib. pour Mara 113; bDud-rtsi, liquide 
déemoniaque, Ambroisie v. ce mot. 


gDugs-dkar-mo, gDugs-dkar-¢an-ma, tib. pour 


Sitatapatra 95, 152. 


| dukkha, pali, pour sanscrit duhkha, tib. sDdug- 


OtSirdara 97, 161 (n° 9); | 





bsnal, «dla douleur» 6. 
Dun-skyon, tib. pour Caikhapala 193. 
dun-t‘o-ean, Brahma comme Drag-gsed 180. 
Dur-k‘rod-bdag-po, tib. pour Gmaginapati 174. 
Dus-kyi ?k‘or-lo, Kalacakra 44. 
Dus-ldan, tib. pour Kalika, un Sthavira 39. 


; Dvipa, pour tib. glin, «ile», ¢.-a-d. partie du 


monde 52. 


| Dzoula dzokiakt8i, traduction mongole de Di- 


pankara 112. 


Eau (vase a), atiribut d’Amoghapaca 131. 
Eau bénite (vase a), attribut de Maitreya 
123, 126. . 
JeyotSi degd (dui), mongol pour 1Cam-srin, 
1Cam-sran, Bey-tse, reprod. 71, 167. 
Eghesiktu éké, mongol pour Sarasvati 154. 
Kite] 34. 
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ckadacamukha Avalokitegvara 135. 

Kkajata, tib. Ral-geig-ma, «qui porte une boucle 
de penitent» 147, L48. 

Ela-in nabtSi-tou, mongol pour Elapatra 193. 

Elapatra, un Naga, tib, ?H-lei-dab-ma, mong. 
Ela-in nabtsi-tou 193. 

-E-lei-dab-ma, tib. pour Hlipatra 193, 

Eléphant, ef. Varticle Hevajra; peau de ttte 
Wo, comme casque 183; peau dé, cf, Mahia- 
kala, Samvara 108; Yamiri 104. 

Elisabeth de Russie 149. 

Elura 117, 142. 

Empereur de Chine 136; ef. Ming-ti, At-1i, 
Khoubilat, Meungke, dynastic Juan; Empe- 
reur de Russie, ef. Tara. 

Enfer 186, 170; ef. Yama. 

Entrailles, ef. Bhrikutitara 150 et Yamiri 104; 
@une fig. 112. 

Epée, sanscrit kripana, tib. Ses-rab-ral-gri; 
de Yamiri 104, de certains Bodhisatvas 121, 
W@Hkajata 147, de Mafijucri 142, de Brahma 
180, de Bhrikutitdra 150, de 1Cam-srin 167, 
d@Acala 164, de Khagarbha 143, de Kar- 
madakini 156. 

Ephthalites 17. 

Erdani, corruption mongole du sanscrit ratna; 
tib. Rin-po-e‘e; ef. Agva, Ratnasambhava. 
erdeni-in nukur, mongol pour Vasubandhu 37. 
erdeni-in oron, mongol] pour Ratnasambhava. 


Krlik, nom mongol de Yama, tib. gSin-rje | 


103, 170; Erlik khatoun, Erligiin yarghaktsi 
_ ou Erlik tonilghan uilédukt3i, Yamantalka 176. 
Kte, déesse de I’'été 178. 
Euldjeitu, Uldjéitu, tb. Ul-ji-t'u, Ol-je-i'u 2, 
67; cf. Mélanges asiatiques I, 423. 
Kurgeu (Urgu) 86. 
Europécnne (manieére), de s’asseoir, caractérise 
Maitreya 122, 123, 126. 


Eventoir blanc, déesse a lev. blane 95, 152. | 


Fa-hien 27. 

Ferver 116. 

Flacon, cf. kalaga, kamandalu, mafyala-kaliga, 
kumbha, attribut des Bodhisatvas 121, de 
Padmapiani 128. 

Fleche, sanscrit cara, tib. mda, attribut de 
Yamari 104, de Sitdtapatra 152, de Kuru- 
kulla 154, d’Kkajata 147, de Mafjugri 101, 
141; mulet de Lha-mo blessé 177: ef. Saraha, 
Hayagriva d’Atica. 

Foudre, cf. Vajra, rdo-rje 101, attribut de 
Vajrapani 143, 162, d’Acala 164, de Vajradi- 
kini 156, de Sitditapatra 152, de Marici 147, 
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de Samantabhadra 143, de Manjugri 101, de 
Yamiiri 104; poignard sous forme de f. 104. 
Fravashi 116. 


gy (pas gy), @d, gt, gts aux commencement de mois 
tibétaing go trouvent aux Ictires Y, D, 'T, ‘I's. 


Gabet 72. 

valab, transcription mongole de Kalpa 97. 

dGa-ldan, tib. Tushita «plein de joie», nom 
Wun couvent 64, 74; le Dsoungar 86. 

sGam-po dkar-po, esprit de la terre, «le 
vieillard blane» 175. 

Ganagamouni, transcription mongole de Kana- 
kamuni 114. 

Ganapati, ef. Vighnegvara 57, 66, 72. 

Ganh-e'un, fille @Avalokitegvara 139. 

Gandhara, Gandhara, Vavdderos, Gandhara adj. 
de Gandhara 17. 

Gandhara-(Ecole de), figures du Buddha 110; 
joyau dans la couronne @un Bodhisatva 128; 
origines de formes bénignes et terribles des 
dieux 101; les Tathigatas a Gandhara 115; 
Vajrapani 163; Ganymede ct Paigle: Garuda 
et Nagi 163; type de Sarasvati 4 G. 155; 
son troéne 132; Bodhisatva attriste 136; 
figures & deux mains seulement 122; Padma- 
pini a G. 117; art de Gandhara 18—22, 
23-28, 34, 37, 38. 

Gandhari, surnom de Lo-ma-gyon-ma 152. 

Gandhirva, lib. Dri-za 55, 180, 188; roi de G. 
183. 

Ganega 55, 57, 

Gaiiga, le Gange 139. 

gar-byed-pa, ef. nat 99; gar-dban, sanserit Na- 
tega, i. gq. Avalokiteevara 135. 

(rargasoundi, transcription mongole de Kra- 
kuechanda 114. 

Garuda, tib. k‘yun, mongol Garoudi sibaghoun 
26, 27, 45, 91, 123, 190, 191, 192, 193, 194; 
dans la suite de Vajrapani 162. 

Gasib, mongol pour Kagyapa 114. 

Gathdsamgraha 39. 

gaju, tib. =karanda 189, 

Gaur 45, 

Grauri, da jaune», femme de Civa 160, 

Gaulama Buddha 5, 6, 7, 14, 17, 34, 37, 52, 
98; comment il est représenté 109; repré- 
senté dans des séries de Buddhas 111; son 
premier ancétre 112; cf Cikyamuni. 

Gaya (Buddhagaya) 6, 11, 84, 52; Gurupida 
pres de G, 128. 

Gazelle (peau de), attribut de Padmapani et 
autres (?) Bodhisatvas 128. 
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dGe, «vertu», dGe-ldan i. q. Ga-ldan 74; dGe- 
Idan-pa, moines de ce cloitre 76; dGe-’dun- 
grub 77; dGe-dun dpal-bzah 84; dGe-dun 
rgyal-ba 78; dGe-bskos, titre d’une classe 
de lamas 90; dGe-legs dpal-ldan 74; dGe- 
lugs-pa, «secte vertucuse», les bonnets jauncs 


74, 86; dGe-slon, «mendiants vertucux», - 
: Gunaprabha, tib. Yon-tan-’od 69. 


moine, bhikshu 78. 

Gerél sakiktSi, mongol pour Kagyapa 114. 

Gesar, combat avec Beg-tse 168. 

ghantai, tib. dril-bu, mongol khongkho, «cloche» 
81, 92, 102; attribut des Dhydnibuddhas 100; 
de Mafijugri 142. 

ghetelghéktSi eke, cf sGrol-ma 146. 

ghourban tsaghan bourkhan, «les trois Bud- 
dhas blancs» 114. 

ghrita, ghi, beurre fondu 52. 

Gogirshacandana, tib. sLan-mgo tsandan, mon- 
gol Dzaghan-ou terigun, espéce de bois de 
santal 22; cf. A. Schiefner, Ergiinzungen 
und Berichtigungen zu I. J. Schmidts Dsan- 
glun, p. 34. 

mGon-po, «dieu protecteur», sanscrit Natha, 
nom habituel de Mahakdla sous toutes ses 
formes 179; mG. a une tcte 59; mG. bram- 
zei gzugs 56, 178; gur-gyi mG. 161 (n° 11), 
mG. a six mains 72, 161 (n° 7), 166; blanc, 
avec Cintamani 72, 161 (n° 3), 166: mG. 
legs-ldan 68, 179; titre de Nagarjuna 32. 

Gopa, un des Sthaviras, tib. sBed-byed 7, 42. 

Gopala, cf. Kanakavatsa 40. 

Gou-gor 175. 

dGra-béom-pa, 
Arhat 39. 

sGra-géan, Réhu 162; sGra-géan-'dsin, cf. 
Rahula. 


«vainqueur des cnnemis», 


dgra-sta, 1ib. pour paragu, atiribut de Sam- ; 


vara 108. 

gréco-buddhique 18. 

gri, tib. «couteau» (cf. ral-gri, gri-gug), mongol 
khoutougha 176; gri-bdog, suivant de 1Cam- 
srin 168, 176. 

sGrib-pa rnam-scl, tib. pour Sarvanivaranavish- 
kambhi 143. 

Gridhrakita, «sommet de la nontagne des vau- 
tours», 4ib. Bya-rkod p‘un-poi ri, mongol 
khadjir tsoktsalaksan aghoula, Gandarigut 
40, 138. 

gri-pug, cf. kartri 72, 100, 101, 102, 104, 106; 
attribut de Samvara 108; de Simhavaktra 
178, 179; de Yama 170, 172: V@Ekajata 147, 
de Vajravarahi 159, ef. Dalkini, Yi-dam. 

gro-ba, tib, pour satva 139. 





sGrol-ma, tib. pour Tara 46, 47, 144: sGrol- 
jan 145; sGrol-dkar 146. 

Grub-t en, tib. pour Mahdsiddha 40, 42. 

Grub-paj dban-p yug Mi-la 61. 

sGrul-’bum, tib. pour kumbhanda 1X3. 

Guhyapati, lib. gSai-bai bdag-po, «seigneur 
des secrets» 100, 


dGun-gyi rgyal-mo, déesse de Vhiver 178, 

Gupta (dynastic de G.) 155. 

Guru, tib. bLa-ma, «maitren 46, 53, 139; Guru 
drag-po, «maitre terrible» 107, 109, 

Gurupada, pres de Gaya 128. 

brGya-hbyin, Catakratu, Indra 181. 

rGyal-ba, «vainqueur», tib. pour le sanscrit 
Jina, titre du Buddha, des Buddhas, rgyal- 
ba rig-Ina 97; titre des Dalat Lamas 72, 
77—82, 43. 

rGyal-ba r(zya-mts'o, a peu prés: Jinasigara 
130; rGyal-dban 77; rGyal ts‘ab, sanscrit 
Yuvaraja, «prince héritier» 74, 84. 

rGyal-“en b2i 182. 

rgyal-mts‘an, sanscrit dhvaja, mongol. ila- 
ghouksan-ou tSimek 183. 

rGya-mts‘o, tib. pour Sagara 192. 

rGyan drug, «six objets de parure» 102. 


' gyin, transcription tibet. de Varabe jin, du 


lat. genius; dans le Pad-ma-t‘an-yig pour 
dakini 51. 


Hache, paracu 108: attribut de Yaméari 104. 
Halahala, une forme d’Avalokitegvara 135. 
Ha-p‘rug, Hva-San et un ¢cleve 171, 


: haritaki, tib. a-ru-ra, attribut d’Ototsi 116. 


hasti, tib. glan-po “en-po, mong. dzaghan, 
éléphant, Pun des huit Ratnas 40. 

Hayagriva, «a Ja nuque de cheval», fait partie 
des Yi-dam 34, 99, 106, 131, 1385, 165, 166, 
181. : 

Hedin 43. 


Hevajra, tib. Kye-rdor ete. «Hé foudre!» Buddha 


mystique 65, 99, 106, 107, 177; H.-tantra 
65, 109, H.-vagita 65, 107. 

Himalaya, «habitation de Ja neige» 5, 32, 42, 58. 

Hinayina, tib. T’eg-dman, Téeg-“uh, mong. 
UtSuken, kulghen, doratou kulghén 18. 33, 
37, 39, 45, 52; Yana, Mahayana. 

Hindou, «habitants de l’Inde» 6; généralement 
au sens de partisans du brahmanisme par 
oppos. a Vislim et au buddhisme 37, 41, 
43, 84. 

Hindoui, forme du moyen age de Ja langue 
populaire hindi, issue de dialectes ariens et 


qui s’appelle Tindustini, on tant que langue 
littér. mahometane 43. 

Hivuen-Thsang 27, 87, relation sur Kagyapa 
128. 

Hirth 28. 

Hiver, déesse de Vhiver 178. 

hoina, tib. sreg-pa 38. 

Hor 64. 

Horitizi 151. 

hrih, dharani, dot. sort Simhanada 133, dans 
la main de Vijaya 133. 

Hue 72. 

Huit, les chuit dieux terribles» 99, 106, 166; 
huit suivants d’Ototsi 120, de Beg-tse 168, 
a huit mains, cf. ashtabhuj 152. 

him tram hrih om ah, dhérani @Ushnisha- 
vijaya 151. 

Hvya-San, Hva-shan 42, 171. 


Tevara, tib. dban-p'yug, une Cakti 140. 

iddhi, pali, pour sanscrit riddhi, tib. rdsu- 
*prul, foree magique 9. 

Immortalité (boisson qui donne 1’), amrita, 
tib. bDud-rtsi 162. 

Inde méridionale, Je Civatsme dans I’Inde 
mérid, 31, 45, 99, Tirumagal 144. 

indo-bactrien 19. 

Indoseythes 17, 18, 24, 48. 

Indra 10, 181, ef. Catakratu, Cakra. 

Indrabhiti, Pun des 84 magiciens; pére adoptif 
de Padmasambhava 51, 58; tib. brGya-byin 
ra-dsa, bZan-po mtog, Spyan-med sbyor- 
Idan, auteur du Kurukullasadhana, ef. Kuru- 
kulla. 

Ivaniens (éléments), cf. Kagyapa, Amitabha, 
Dhyanibuddhas. 

ishta-devata 96, 

Islam 1, 2, 44, 45, 98. 

I-song, ef. Wei-chi I-seong. 


Jaina (religion) 26. 
Jailandhara 18. 
Jamalgarhi 27. 


Jambu et Jambi (du radical dravidique ge, | 


étre rouge, par suite de fleurs rouges de 
Parbre); Jambuvriksha, Varbre d’ Eugenia 
jambu, @apres Ja cosmologie buddhique il 
appartient au continent situe au sud du mont 
Meru, e’est-a-dire a notre continent (imaging 
eomme ile, dvipa) 52; Jambiidvipa, tib. Jam-bu 
gin: Inde 38, 52; Jambtumale pour Jambu- 
malaya, Jambimalayadvipa, Inde 52. 
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: Jambu a Panheacirshaparvata 138. 


jam-byon rip 140. 

Jam-dbyans 65, 187, 141. 

*Jam-dpal, tib. Manjucri 74, 136, 1389; smra- 
sen et sera-sen 134, 140; ?Jam-pai rdo-rje, 
Mafijuvajra 142. 

-Jam-dpal snyii-po, a peu pros Mantjueri- 
garbha 74. 

Jam-mgon Kun-dga reyal-mis‘an 54, 

Japon 28, 29, 88, 39; meilleure tradition 122, 
Bodhisatvas japonais 143, Mahasthinaprapta 
129, Avalokitegvara jap. 186, Amitabha jap. 
118, sMan-bla jap. 121, Ushnishavijaya jap. 
151, Kubera jap. 183; cf. Horitizi, Ra-jo. 

Jeschke 61. 

jata, tib. léan-lo, chevelure dressce ct jointe 
sur la téte, caractéristique pour les ascetes, 
surtout pour les Brahmanas 42; jata de Bhri- 
kuti 150; de Simhanada 134, 

Jitaka, tib. rNam-t‘ar 10. 

Java, monuments buddhiques 29. 

Javolot de 1Cam-srii 167. 

Jaxarte 44, 

Jayaja, nom fantaisiste dun roi, Pad-ma-t‘an- 
yig 53. 

rde, «sacre», cauguste», sanscrit drya; rde 
bLa-ma, «lama saint» 81. 

rJe-btsun, sanscrit Arya-bhadanta, mongol 
Bogdo, vulg. Bogda 36, titre de beaucoup de 
lamas, cf. C‘os-grags, Mi-la-ras-pa, K‘ol- 
po-dga, dByig-pnyen, T‘ogs-med, ef. la- 
dessus A. Schiefner, Tarandtha II, 4, note 7. 

rde-btsun Byams-pa reya-mts‘o 84. 


| rJe-btsun dam-pa (Taranidtha) 75, 76, 77, 86, 


92, 95; -khoutouktou 86. 
rJe-rin-po-e'¢ blo-bzan-grags-pa 72; cf. Su- 
matikirti, Tson-k‘a-pa. 


Jerusalem 2. 


Jig-rten skyon b2i, les quatre Lokapalas 182. 

Jigs-bycd, tib. pour Bhairava, avec unc téte, 
deux mains ct Yum 68, avee unc téte 173; 
i. q. Yamantaka 166, 168. 

Jigs-med 7*byuh-gnas, traduction tibetaine 
VAbhayakaragupta 45, 

Jina, «vainqueur», tib. rGyal-ba 77. 

Jinnes, lib. Gyin, dans Je Pad-ma-t‘an-yig, 
synonyme de Dakini 51. 

Jihdnasatva 135. 

Jo-bo A-ti-sha 60: Jo-bo-rje ete, 52; Jo-lugs, 
dieux que Atiga a vus le premier 195. 

Jog-po, tib, pour Takshaka 140, 192. 

Jolipdla, nom du Buddha avant sa dernitre 
reincarnation lorsqu’il s¢journe comme Bodhi- 
satva au cic] Tushita 10. 


Joyau (bijou), lib. rin-po-ée, sanscrit ratna, mon- 
gol erdéni, altribut 100; dans Ja couronne 127; 
avec des lotus 143; atiribut de Ratnada- 
kini 156; ef. cintémani. 

Juan (dynastie J.) 70. 

Jilly 194. 

Jungle, du sanserit jafigala, «forét touffue », 
anglais jungle, allemand Dschangel 5, 11. 

Jurte 84, ef. mGon-po, Gur-gyi mGon-po. 


kl au commencement de mots tibétaine se trouve 
4 la Jettre L. 


Ka-ba dpal-brtsegs (Criktita), mongol Tsok 
dzali dabkhourlaksan 51, 58. 

bKa-brgyud-pa 62. 

Kabul, Kagiy, Kagys, sanscrit Kubha 19. 

Kacgakamaladvipa, pays fabuleux dans le Pad- 
ma-t'an-yig 52, 53. 

Kacyapa, Buddha, Pali Kassappa, tib. *Od- 
srun et 1Ten-rgyas, mongol Kasip, Gabip, 
Gerel sakikt8i, prédécesseur de Gautama 
9, 97, 111, 114, 128; a Ajanta 115, a Bhar- 
hut 115, un des principaux eléves de Gau- 
tama 128. 

bKa-gdams-pa 60. 

mK‘a’gro, «qui voyage dans lair», tib. pour 
Dika; -ma, tib. pour Dakini 25. 

bKa-’gyur 70. 

Kaka, tib. bya-rok, mongol kérie 171. 

Kakutsamdha, Krakucchanda a Bharhut 114. 

Kakuttha 6. 

Kalaca, cf. mangalakalaga, vase, aitribut de 
Padmapini 130. 

Kalacakra, «la roue du temps», tib. Dus-’k‘or, 
mongol tsag-oun kurdun, un Buddha mys- 
tique 99; nom d'une école 44, 54, 60, 68, 
70, T4; cf. Zam-bha-la, Sucandra. 

Kalacakramulatantra 44. 

Kalacakratantra 99. 

Kalapa 179. 

Kali, décsse hindoue 177. 

Kalika, un Sthavira, 7, 39. 

Kalki £4. 

Kalpa, période du monde, cn tih. bsKal-pa 97. 

Kamadeva, ¢poux de Kurukulla 154. 

Kamandalu, «cruche», attribut de Bhrikuti 
131, 150. 

Kamarupa 108. 

Kamma, pali pour Karman 8. 

sKam-po dkar-po, sur le Khatvafiga 102. 

Kanadeva 37. 

Kanakabharadvaja, un des Sthaviras 7, 40. 
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Kanakamuni, pili Konagamana, tib, gSer-(ub 
mongol Ganagamouni, Altan (3idakt&i 9, 114, 
a Ajanta 115. 

Kanakavatsa, un des Sthaviras 7, 40. 

rkan-dun 56. 

Kanishka, tib. Ka-nis-ka, Ka-ni-ka 1%. 

Kanjour, tib, bKa-gyur 70, 75, 76, 93: (ri- 
vajrabhairavatantra 103; miniatures dans te 
kK. 107; Kanjour de Berlin 180; cf. Sv-ra, 
Yun-lo. 

Kannappa 37. 

mK‘an-po, sanscrit upadhydya 5. 


: Kanthaka et Kanthaka, tib. bsNags-Idan 11. 
' Kanyabhartar 168. 


Kapala, tib. t‘od-pa, t‘od-k‘rag (t‘od, crane; 
k‘raz, sang), coupe faite d@un crane 102; 
a(tribut des Dhydnibuddhas 100; de Sam- 
vara 108: des Siddhas 42; de Padmasam- 
bhava 48; chez un lama &0: plus de détails 
vy. aux mots crane, Balin, Dakini. 

Kapalakhatvdiiga 64. 

Kapilavastu, pali Kapilavatthu, tib. Ser-skyahi 
gnas, mongol Kabalik 10. 

Kapita, K.-dvipa 52, 53. 

Karakorum 17. 

Karamar Hill 24. 

Karanda, tib. Za-ma-tog 46, tib. ga.u 139. 

mK‘ar-gsil, tib. pour Khakkhara 42. 

Karmadiakini, tib. Las-mk‘a-’gro 158. 

Kar-ma-pa(secte) 157; ef. bSam-ldin. 

Karmavajra, tib. rDo-rje las, une forme de 
Vajrasatva 100. 


' Karnaripa, Karnaripa 37. 
- Kartikeya 167, 179. 


Kartri, kartrika, tib. gri-gug, couleau tordu: 
altribut des Caktis des Dhyanibuddhas 100, 
102: des Dakinis 158: ef. Sit-rje gded. 

Kasapa, a Bharhut 115. 

mK‘as-grub, «aux connaissances accomplices», 
titre de lamas: mK‘as-grub rje 13, 17; 
mK‘as-grub Byams-¢‘en os-rje 66, (4: 
mK‘as-grub dGe-legs dpal-bzan 74; mK‘as- 
grub bSod-nams rgya-mts‘o 70, 82. 


' Kagib, mongol pour Kagyapa 114. 


Kashmir, sanscrit Kagmira 40, 46, 131. 
Ka-so-ri-pa, un Siddha 42. 

Kassapa, pali pour Kagyapa 115. 
Kathasaritsigara 179. 

Kaueadmbi 22. 

Kaucika 37. 

Kaurukullika 154. 

Kaya, tib. sku, mongol beye: trois Kayas 112. 
kelé-in ukin tegri, Sarasvati 157. 

keri@, mongol pour bya-rok 171. 


Keorkesundi, transcription mongole de Kra- 
kuechanda 114. 

Khadira, Acacia Catechu, tib, Sen-lden (xha- 
diravana), le ’P‘ur-bu avec lequel Nagarjuna 


conjura la déesse Candika était fait de ce | 


bois 167: Khadiravana, un des Sthaviras 
39: Khadiravanatara 148. 

Khagarbha, ef. Akicagarbha, (ib. Nam-mk‘ai 
snyin-po, mongol Oktarghoui-in djiruken 
142, 143; attribut lepee 136. 

Khaghan, contracté en Khin 1, 2, 63, 65, 66, 
107; sert a traduire le sanscrit pati, cf. 
Ganapati. 

Khakkhara et aussi chikkala», tib, mK‘ar-gsil 
baton Khakkhara des moines 42. 

Khalkha (Mongols de Kh.) 86, 88, 91. 

Khamougha sain, mongol pour Samantabhadra 
98, 142. 

Khan, ef. Khaghan 82. 

Khatvanga, tib. Katvanga, «pied de chaise», 
massuc usitte dans Je culte tantrique 48, 
décrite 102; cf. Padmasambhava; attribut de 
Samvara 108, de Yamiri 102, de Vajra- 
varahi 159, de Simhavaktra 179, des Da- 
kinis 156, 158; K‘a-tvan-rtse-gsum, «Kh. a 
trois pointes», lorsqu’au bout il y a un tri- 
dent, attribut de Samvara 108. 

Khayanggirwa, mongol pour Hayagriva 166. 

Khongkho, mongol pour ghanta, tib. dril-bu 
100, 

Khongsim_ bodhisato, mongol pour Avaloki- 


teevara, dapres Jiilg du chinois Kuangi- | 


yin 130. 
Khormousda, mongol pour Catakratu 182. 
Khotan 19, 24, 43. 
Khoubilay, tib, Hu-pi-le, Hvo-pi-lai 1, 2, 65, 


66, 67, 83, 84; converti par Hevajra 107, 179. 


Khoubilghan, mongol pour sprul-ba, mani- 
festation d@’un Bodhisatva 78, 80, 86 ct suiv.; 
Khoubilghans de sMan-bLa 120; de Tara 149. 

Khoulaghou 1, 2. 

Khoural 88. 


Khoutougha, tib. gri, coutcau 176; Khoutougha | 


barikiSi, suivant de 1Cam-srih 168, 176. 
Kiachta 86. 


Kilingtu, mongol pour Krodha, tib. ’K‘ro-bo | 


101. 
Kilingtu ¢ké, mongol pour Bhrikuti 150. 
Kocala 37. 
Koki 39. 


K‘ol-po dga, «qui est un valet», un Siddha 


41, 43. 
Konégamana, pali pour Kanakamuni 114. 
dKon-mt‘og rgyal-po 63. 





kdppen 158. 

Kor, «eercle», sanserit: parivara, suite dun 
dieu 181; ?K‘or-béas, «cavee entourage, sui- 
vants», sanscrit: saparivara 111, 180, 181. 

’K‘or-ba ?dsig, tib. pour Krakuechanda 114, 

’Kor-efen, Mahieakra 163. 

’K‘or-lo, tib. pour eakra, roue; attribut de Mai- 
treya 126. 

’K‘or-yig, Péeriture mongole carrce 66. 

Krakucchanda, pali Kakushanda, tib. *K‘or- 
ba *dsig, mongol Kerkésundi, Gargasoundi, 
Ortdilangei ébdéektdi 9, 97, 114, a Ajanta 
115. 

bKra-Sis-lhun-po 64, 69, 70, 77. 

K‘ri-pa 90. 

Kripana, tib. ral-gri 142. 

Krishna (culte de K.) 26. 


| Krishna (fleuve) 34. 


K‘ri-sron-lde(u)-btsan, roi du Tibet 55, 57, 
58, 60; incarnation de Mafijucri 186, ap- 
prend de Padimasambhava le culte de Haya- 
griva 166. 

’K‘ro-bo, tib. pour krodha 101, 102, 167; ’K‘ro- 
boi rgyal-po (Mahi-)Krodharija 164; K‘ro- 
gnyer-éan-ma, «Virritée», Bhrikuti 131, 150. 

Krodha, «irrit¢», forme irritee des dieux, tib. 
*K‘ro-bo, mongol Kilingtu 101. 

Kshatriya des Nagas 189. 

Kshetrapala 104. 

Kshitigarbha, tib. Sai-snyin-po, mongol gha- 
dzar-oun djirukéen 143. 

Kshitipati, tib. Sa-bdag, mongol ghadzar-oun 
éedzén 189, 

sku, tib. pour Kaya, «corps», aussi cimage», 
73, 111; sKu-gsum cles trois Kayas», mon- 
gol ghourban bey@ 72, 112; sKu-’bum, 
cloitre eélebre 71; sKu-lna, «les cing corps 
ou rois», 184, 185. 

Kuan-yin 81. 

Kubera: Vaicravana 16, 24, 180, 181, 183; a 
Bharhut Kuriro; appartient aux Yi-dam (#! 
s’appelle alors Dsam-bha-la) 99; dans sa 
suite Kurukulld 154, fait cadeau a Lha-mo 
@un lion 177; cf. rNam-t‘os-stas, Dsam- 
bha-la, gDod-nas dban-po, Bishamon. 

K(e)juk(e)u nor, tih, mTs‘o son, de lac bleu» 
82. 

K(c)uk(c)u Khoton, «ville bleue», 86. 

Kuea 33. 

Kukkutapdda 128. 

Kulika, tib. Rigs-Idan, titre des rois de Zam- 
bha-la 44. 

Kumbha, vase, altribut. de Sitdtapatra. 152 

Kunbhinda, tib. sGrul-’bum 180, 183. 


Kun-dga rgyal-mts‘an 54, 63. 

Kun-rdsob bden-pai &os 138. 

Kun-tu bzan-po, tib. pour Samantabhadra 98, 
142, 143. 

Kupiro yakho 16. 

Kurdu, Kurdun, mongol pour cakra, tib.’K‘or-lo. 

K‘u-re 88. 

Kurie 86. 

Kurukulldé, Kurukulle 154, 155, 156. 

Kushan 17. 

Kusiniré 6. 

Kyai rdo-rje, Kye(-bu) rdo-r(je) 65, 106, 107; 
tib. pour Hevajra. 

dkyil-’k‘or, tib. pour mandala 69. 

Kyoto 180. 


K‘yun, tib. pour Garuda 91, 123, 162; K‘yun- 


Sog-tan, Vajrapani 162. 


1é au commencement de mots tibétains se trouve a la 
lettre C. 


bla-brah 46, 83. 
Lag-na rdo-rje: Vajrapani 143. 
Lahor 26. 


lakshana, signes de heauté du Buddha, tib. | 


mts‘an, mongol lakSan 138; cf. anuvyafjana., 
Lakshmi 144. 
Lalitavajra, tib. Rol-pai rdo-rje 43. 


Lalitavistara 5, 10; le passage p. 121 se tra- | 


duit: «Le Bodhisatva vient au monde par 
pitié pour Vhumanité; devenu dieu (deva) il 
ne tourne pas la roue de la doctrine.» 

Lama, tib. bLa-ma, «supérieur» 58 ct passim, 
le buddhisme du nord au Tibet et en Mon- 
golic = lamaisme 42, 58 et passim. 

Lama des Casaques du Don 113. 

Lambodari, «au ventre pendant» = Parnaga- 
vari 154. 

Lam-bstan, un des Sthaviras 7, 40. 

Lam-p‘ran-bstan, tib. pour Cudapanthaka, un 
des Sthaviras 7, 42. 

Lam-sgron 60, 

gLan 107; cf. Mahe. 

gLan-dar-ma 60. 

gLan-dkar-po 107. 

Lanki 54. 

gLanh-lpags, peau d’eléphant 108. 

gLan-po skyon 40. 

Lants‘a (¢eriture L.) 63, 196. 

Lapis lazuli 81. 

Las-kyi rdo-rje 62; ef. rDo-rje Jas. 

Lasso, cf. paca, Zags-pa, atiribut de Bhrikuti- 
tart 150; d’ Ushnishavijaya 151; de Sitditapatra 
154: d'kajati 147; d’Amoghapaga 131, 135; 
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de Yama 172; d'Acala 164, 165; de Yamiari 
104; de Samvara 108: de Hayagriva 165. 
Legs-ldan, une forme de Mahikala 179, 
Lepcha 57, 140; cf. jam-byon, Ta-Se-sun. 
Lepre, guérie par Simhaniida 134. 
Lha-ino, trad. tibet, de Devi 77, 160, 161 (n° 8), 
175,177; Lh. appartient aux huit Drag-pded 
166; Lha-mo a cété de 1Cam-srin 168. 


- Lha-sa, tib. «pays des dicux», Devaloka, capi- 


tale du Tibet 43, 46, 56, 60, 73, 78, 82, 84, 
86, 177; Ra-mo-e‘c¢ prés de Lh. 156; Vajra- 
varahi recue a Lh. 157. 

Lha-t'o-t'o-ri_ 45, 46. 

Lho-brag 62. 

Ihun-bzed 69. 

Lion, donne par Kubera a Lha-mo 177; LL. de 
Sarasvati 155; L. rugit devant les petits 
130; L. de Mahjughosha 136, 141; cf. Simha-, 
Sen(-ge-), Simhanadasadhana 132. 


| Livre, Prajiia 136; attribut des Bodhisatvas 121; 


d’Amoghapaca 131, 133, 135; de Sudhana- 
kumara 131. 
bLo-bzan sKal-ldan rgya-mts‘o 80. 
lokapala, tib. ?jig-rten skyon 7, 182, 192. 
Lokapujastotra 55. 


' Lo-ma gyon-ma, tib. pour Parnagavari 152, 


154. 
rlon-pa gsar-ba snon-pa sur le Khatvanga 102. 
Lons-spyod sku, tib. pour Sambhogakaya 112. 


| Loriyan Tangai 19, 26. 


lo-tsa-ba 58. 


| Lotus (fleur de lotus), Padma, Utpala, récep- 


tacle de 1. 133; L. avec une épée dessus: 
attribut de Khagarbha 136; de Simhanada 
133, d'Amoghapaca 131, 135, de Tard 13], 
145, de Bodhisatvas 121, 128, de Maitreya 
123, 126, de Padmapani 125, 126 et suiv; 
avee un foudre dessus: attribut de canta 
Vajrapani 127, de Mafijucri 127: avec livre 
et épée 80, 136, 141, 142: sur le Paieacir- 
shaparvata 138; avec bijou: attribut de Kshi- 
tigarbha 143; d’Ekajata 147; avec soleil: 
attribut. de Samantabhadra 142, 143: de 
Sarvanivaranavishkambhi 143; sur le Khat- 
vafiga de Padmadakini 156; cf. Hayagriva 
165. 

Low-in Khaghan (Khan). mongol pour Niga- 
raja, kLui rgyal-po 111, 113. 

Lous butuksén khoutouktou, 
Nagarjuna 32. 

Louwai 175. 

kLa, tib. pour Naga 91, 123, 190 et suiv: tib. 
kLu dbah rgyal-po 110, 111, 113, 140: 
kLuirgyal-po 140. 


mongol pour 
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Lui-pa, un des Siddhas 42. 

kLui-sde, tib. pour Naigasena 7, 42. 

Lumbini 10, 16. 

Lune, cf. croissant, candra, figure aeccessoire 
124, 134; Vishnu donne a Lha-mo une lune 
177; réceptacle d’un lotus 133; ef. Simha- 
nida 134. 

rlun-Iha Jjan-k‘u, attribut de Hevajra 107, 


mg, md, mts‘, mds, mn au commencement de mots 
tibétains se trouvent aux lettres G, D, T's‘, Ds, N. 


rMa-bya-den-mo, tib. pour Mahamaytiri 148. 

Madhumati, nom sanscrit de Mahomet, tib. 
sBran-rtsi blo-gros 45. 

Madhyamika, «la (route) du milicu», nom de 
la philosophic de Nagarjuna, tib. dBu-mai 
ts‘ul (lugs) 35. 

Ma-dros-pa, tib. pour Anavatapta 193. 

Magadha 12, 40, 57. 

Magie, ef. Tantra, Mantra, Dhirani, Vetila- 
siddhi, mandala, sadhana, siddhi, siddha, 
grub-tfen, dcirya, Zva-nag. 

Mahabhinishkramanastitra 5. 

Mahicakra-Vajrapani, tib. P‘yag-rdor ?k‘or- 
een 163. 

Mahacarya, «grand maitre» 46. 

Mahaguru, «grand maitre» 46. 

Mahakagyapa, tib. ’Od-srun C‘en-po, disciple 


du Buddha, chef du premier concile; cf. | 


Kacyapa. 


Mahiakala, «le grand noir», mongol yéeké khara, | 


ou «la grande époque», tib. mGon-po, ¢.-a.-d. 
natha, «dieu protecteur», nom ordinaire de 
Civa comme dieu protecteur du lamaisme. 
Tl est un Yi-dam 99; a Gandhiira 24; puis 
34, 56, 66, 68, 84, 179; M. brdhmanartpa 
178, 179; M. a une téte, sa téte colossale 
apparait pendant une évocation 59; cf. Tara- 
natha TW, 172, ott il apparait ainsi au Brah- 
mana Catikara; M. shadbahundtha 72, 179; 
cf. Gur-gyi-mgon-po, mGon-po. 

Mahikdlidevi, chant élogieux de Nagéarjuna 
dans le Tanjour 34. 

Mahikarunika, «le grand miséricordieux» 121, 
136. 

Mahakrodha 102, 104; «le grand irrité» i.g. Acala. 

mahaimamsa, sacrifice, tib. Sa-e'en 104. 


Mahamaya, tib. Ma-ha-ma-ya 97, un Buddha | 


mystique, forme de Yi-dam de Brahma, tib. 
T’sans-pa 99, 107, 108; i. q. Maya. 
Mahamayuri, tib. rMa-bya-e‘en-mo 148. 
Mahdmeghagarbha, tib. sPrin-eSen snyin-po 
124. 





Mahianishkramanasttra 5, 

Mahiipandita Anandadhvajacribhadra 54. 

Mahidparinibbinasutta 4. 

Mahaparinirvana 111 (pili Mahaparinibbana). 

Mahapurusha 4, 

Mahidsidighika 11, 15. 

Mahasiddha, tib. Grub-t‘en 40, 41, 42. 

Mahiasthanapripta 129. 

Mahayana, tib. t'eg-een, mongol yéke kul- 
ghén, cf. Yana 18, 23, 31, 32, 34, 37, 38, 
39, 42, 45, 48, 52, 60; trois Kayas dans le M. 
112, Vajrapini dans le M. 181, liste de 
Bodhisatvas dans les livres du M. 126, 

Ma-he, du sanscrit mahisha, mongol boukha, 
masque pour le Tsam 174, 175. 

Mahegvara, tib. dBan-p‘yug @en-po 36, 87. 

Mahomet, sanscrit Madhumati, tib. sBran-rtsi 
blo-gros 44. 

Mahomet de Khovareme 1. 

Mahometans 41, 43, 45. 

Mahu 120. 

Maidari, mongol pour Maitreya q. v. 114, 126. 
M. Khoutouktou 84. 

Main, attribut de Yamari 104; cf. mudrai; dans 
la main un Buddha ou hrih 133. 

Mains (figures & nombreuses mains) 122, ef. 
Okro, Bhairava, Hevajra, Avalokitecvara, 
Amoghapaga, Bhrikuti, Bhrikuti-Tara, Vi- 
jaya, Sitditapatra, Acala, Vajrapani, Ekajata, 
Samvara, Mafjueri, Mafijuvajra cte. 

Maitreya, pali Mctteyya, tib. Byam(s)-pa 18, 
23, 38, 48, 74, 97, 111, 114, 115, 121, 122, 
123, 124, 125, 126, 127, 128, sa couleur 129, 
avee stipa 126, comme Buddha 126, a Ajanti 
115, colosse de M. 148. 

Maitreyadharmasviimi 66. 

Makara, «dauphin», tib. C‘u-srin, «diable aqua- 
tique» 15, 91. 

Makaravaktra, tib. Cou-srin-gdon-ma, Cor-srin- 
mo, une Dakini 175, 178, transcription de 
Pallas: Tschiisterin. 

mala, tib. p‘reh-ba, mongol eriké, attribut 
de Padmapani 130; de Bhrikuti 150; cf. ro- 
saire. 

Malla, tib. Gyad 6, 22. 

Mallalinkarawoottoo 5. 

manas, tib. yid, mongol sctkil (aussi au lieu 
de citta), cf. mano. 

sMan-bLa, mongol OtotSi 116, sMan(-gyi) bla 
120; sMan-bLa k‘an 73, ; 

mandala, cerele, cercle magique, tib, dkyi- 
"Kor 38, 69. 

Mandirava 52, 58. 

Mandjou 88, 93. 
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Mandjoudri, prononcé Mandsousiri et en idiome | 
; Médecine (Buddhas de) 111, 116, 120, 124. 


vulgaire Mandjousaral, transcription mongole 
de Manjugri 136. 
mafigalakalaca 47, 81, 126. 
Mangalasutta 1, 109, Ja citation p.1 «paja ca 
puijanncyyinam» est tirée de la strophe: 
Ascevana ca bilanam panditinaf ca sevand 


Puji ca ptijancyyinam ctam mangalam : 


uttamam 
To serve wise men and not serve fools, 
To give honour to whom honour is 
due 
This is the greatest blessing. 
(Childers dans le Journal of the Royal 
siatic Society 1869, p. 313.) 
Mafijugri, tib. Jam-dpal 33, 34, 53, 73, 74, 
111, 115, 121, 122, 127, 129, 130, 136, 137, 
140, 141; traits principaux des Brahmas 140; 
M. noir (bleu noiratre) 139, 140; dieu du calen- 
drier 140; M. Jitdnasatva 135; sa téte au 
dessus de celles de Bhairava 104; comme 


Yamantaka (Yi-dam) 99, 103, 106, 170; cf. : 
| Mi-p‘yed, un Sthavira 7, 42. 

! Miroir, ddarea, tib. me-lon 176, 

| Mogyallana 7, 18, cf. Maudgalydyana. 


M. Simhanada 134. 
Mafjucri Khoutouktou 86. 
Mafijucrimulatantra 31. 


Manjughosha, tib. Jam-dbyans, une forme du | 
| Momies de Vajravarahi 157. 


Mafijuvajra, tib. Jam-rdor, Mafjugri avec Cakti_; Mongols, conversion au buddhisme: ef. Khou- 


Bodhisatva Mafijucri 63, 137, 141. 


description pp. 101, 142. 
Man-la 73, cf. sMan-bLa. 
mano, pili, pour manas 8. 
mantri, tib. bLon-po, mongol tusimel 50. 
Manushibuddha 97. 


Ma-p‘am-pa, tib. pour Ajita, un Sthavira 7, 39. | 
Mira, tib, bDud, mongol Simnou, Simnous | 


11, 24, 25, 56, 58; vaincu par le Buddha | 
| Mudra, tib. p‘yag-rgya 19, 22, 36, 38, 112; 


113; dans des cimeti¢res 104. 
Marco Polo 3, 4, 10. 
Marici, tib. "Od-zer-¢an-ma 147, 148. 
Mar-me-mdsad, tib. pour Dipafikara 112. 
Mar-pa 62. 


Ma-ru-tse 54; ef. Maruta chez Tarandatha IT, 51. 


Masi gheigulun dzokiakt&8i, mongol pour Vai- | 


rocana 100. 


Kapala-Khatvaiiga. 

Mathura 26. 

Miatrika 54. 

Maudgalyiyana, pali Moggallana, tib, Mo-u- 
dgal-gyi-bu, mongol Motgalwani, Motga- 
liani, Molontoin, Motgal-oun kubegun, ebur 
etse teureuksen 7, 39, 110, 191. 

Maya, tib. sGyu-’p‘rul 10, 14, 15. 





Mayasutra 53. 


Meghanada 55. 

Me-Iha Agni, Me-Iha dmar-po 107. 

Mcnandros 17. 

Meru, ib. Ri-rab Jhun-po, mongol Sumir 
aghoula (dla) 66, 182, 183. 

Me-skyes, tib. pour Agnija, un des Sthavirss 
7, 39. 

Metteyya, pali pour Maitreya 126. 

Mcungke (Mungke), 1, 58. 

Mi-bskyod-pa cf. Akshobhya 100. 

mi dmar, «homme rouge», attribut de He- 
vajra 107. 


' Mi-g,yo-ba, tib. pour Acala 164, 165. 


Mi-la, Mi-la-ras-pa 61, 62, 63. 

Milinda 17, au Taranatha: Minara; Milinda- 
panha 17. 

Mille Buddhas 116, 132. 

Ming 27. 

Ming-ti, Min-ti 27, 70, 74, 136. 

Mi-p‘am-pa, i. q. Ma-p‘am-pa, Ajita 39. 


Momand 19. 


bilat, Altan Khan, Mahakala, ’P‘ags-pa, 
Hevajra, C‘os-kyi-’od-zer, Ongghot; divi- 
nités locales Mongoles 180; medecins la- 
maiques comme convertisscurs 134, modeles 
de Sukhévati 118. 

Morin eghesiktu, Hayagriva 166. 

Mrigadava, pali Migadaya 22. 

Mucilinda, tib. bTan-zun 111, 113. 


m. vara(da) 145. 


| Muhammad Nari, représentations de Tatha- 


gata 115. 


| mukti, délivrance 39. ; 
Marteau de pierre, attribut de Bhairava 104, | mukuta, tib. ¢od-pan, mongol titim 117. 
; Mulet ef. Lha-ino. 


Myrobalane d’Otoi&i 116. 


Massue, ef. dbyug-gu (v. ce mot), Khatvainga, ' pNa-bon 107. 


Na-eun, orthographe incorrecte de gNas- 
cun q. ¥. 

Naga, tib. kLu, mongol lod: cf. Serpent, Ga- 
ruda, K‘yun, Abhaydkara; les Nagas bai- 
gnent le Buddha enfant 10; type de Naga 
a Bharhut 16; le meme type a Gandhira 
26; Nagas en forme de dragons a Gandhiara 
20; Nagas instruisent Nagidrjuna 31, 32, 33, 


34, 48: Nagas deécoratifs 91; Padmasam- 
bhava préche aux Nigas 53; roi des Nagas 
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a Bharhut 16; Nagas 180, 183, 189, 190, | 


191, 192; sur des trénes 123; Nagaraja 
Mucilinda 111, 113; Nagaraja donne les 
Tantras 140. 

Naga, tribus sauvages et montagnardes d’As- 
sam 108. 
Nagandzouna 
juna 32. 
Nigapotadvipa, pays des Nagas Vaprés le 

Pad-ma-t‘an-yig 53. 

Nagarjuna, tib. kLu-sgrub(s), mongol Nagan- 
dzouna bak’i lots butuksén khoutouktou 
31—38, repr. 32; son maitre Saraha 42; 
regoit ses livres des Nigas 48 (v. ce mot); 
triade avec N. comme fig. du milieu 60; 
va voir Tsoh-k‘a-pa 73; fondateur du Ma- 
hayina 99; conjure Mahakéila 179; N. au 
Siddhikur 194. 

Naigasena, tib. kLu-i sde, un Sthavira 42, 
repr. 7. 

Nag-dbai bLo-bzan rgya-mts‘o, un Dalat 
Lama 80. 

Nag-gi lha-mo, tib. pour Vae, Sarasvati 140, 154. 

Nagi, fém. de Naga, représentée & Gandhara 
27; dans Vart tibétain 16, 193; cause la 
pluie 194. 

Nagod 13. 

Nag-po, tib. pour Kalika, un Sthavira 39. 

Nag-po spyod-pa, wn Siddha 43. 

Nags-na gnas, tib. pour Vanavdsa, un Stha- 
vira 39. 

Nain Singh 57. 

Naissance du Buddha, repr. 16, 111. 

nakula, tib. ne,ule, sre-mon, attribut de Kubera 
183; v. aux mots Bakula, Sre-mon. 

Na-lam 61. 

Nalanda 38, 45. 

rnal-"hyor-pa, tib. pour Yogi 40. 

rNam-gzigs, tib. pow Vipagyi 114. 

Nam-mk‘ai snyin-po, Khagarbha 142, 143. 

rNam-rgyal, «victoricux», traduct, habituclle 
de Vijaya ou quelque chose d’analogue, 
cloitre 78. 

rNam-rgyal_ bum-pa, 
kaldga 47. 

rNam-rgyal @‘os-sde, cloitre 78. 

rNam-rgyal-ma, Vijaya; cf. gTsug-tor 134. 

rNam(t‘os-)sras, Vaicravana 7, 161 (n° 5), 166. 

sNan-ba mit‘a-yes, tib. pour Amitabha 120. 

Nanda, un Naga, tib. dGa-ba, mongol Bayas- 
khoulangtu lous-oun Khaghan 192, 193; 
donne & Lha-mo un serpent 177. 


bak&i, mongol pour Nigiir- 


lib. pour mafgala- 








mNa-ris 39, 60. 

Na-ro-ink‘a-spyod-ma, Dikini, dévsse protec- 
trice des Sa-skyas 157, 158. 

Na-ro-pa, Na-ro-ta-pa, un des Siddhas 42, 

sNar-t‘an, Nar-t‘an 86, 107, 135, 143. 

gNas-brtan, vulp. Ne-tan, tib. pour Sthavira 39, 

gNas-C‘uh, «petite maison», cloitre prés de 
Lha-sa ot s’incarne le Dharmapala 78, 184. 


| nat, danser, tib. gar-byed-pa, expression pour 


«eréer quelque chose» 99. 

Niteea, tib. Gar-dbanh 135. 

nitha, «protecteur, dicu tutelaire»; ef. ¢rindtha, 
tib. mGonpo 56. 

sna-ts‘ogs rdo-rje, ef. vigvavajra 102, 108. 

Nepal, tib. Bal-yul 5, 18, 46, 57, 61; Tara de 
N. 146. 

ne,u-le, tib. pour nakula 183; sre-mon. 

Nibbana, pali pour Nirvana 8. 

Niduber udzcktSi, mongol pour Avalokiteevara 
66, 130. 

Nigliva, lieu de naissance du Buddha 13. 

Niké, types de N. & Gandhara 22, 25, 

Nilambara (dhara)-Vajrapani, V. avec le véte- 
ment bleu 163, 164. 

Nilanetra, «aux yeux bleus, aux yeux noirs» 
= Aryadeva 36, 37. 

nirmanakaya, tib. sPrul-bai sku, mongol khou- 
bilghan-ou beyé 35, 112, 120. 

Nirvana, pali Nibbana, tib. Mya-nan-’das, 
mongol Nirwan ou ghasalang etsée neuk- 
tSiktsen 8; représenté rarement en bronze 
111. 

No-bo-nyid sku, Svabharakaya 112. 

gNod-sbyin, «qui cause du dommage», Yaksha 
177. 

Noghoghan (noghéu) Dara eke, mongol pour 
cydamavarna Tara 146. 

Nom-oun gerél, mongol pour Oos-kyi ’od-zer, 
rayon de «lumiere de la religion», a peu 
pres Dharmaprabha 67. 

Nom-oun khiin, Dharmaraja, Yama 170. 

nom-oun sakighoulsoun, mongol pour dhar- 
mapala, tib. dos-skyon 160. 

Nor-bzan-gion-nu, tib. pour Sudhanakumiara 
131. 

Nor-dsin-ser-mo, Vasundhara jaune, attribut 
de Hevajra 107. 

Nor-rgyas, tib. pour Vasuki 192. 

Noyon tsort&i 88. 

Nus-ma, tib, pour Cakti 96. 

Nu-tai-San, dans le texte tihétain Te-San, san- 
serit Paficagirshaparvata 138. 

Nyagrodha, arbre N., figuicr dont les rameaux 
tendent vers Ie sol (nyagrodha) 104. 


gNyan-e‘en tan lha 184. 
Nyer-dya-ba, tib. pour Upananda 192, 


rNyig-ma-pa, vicille secte des cbonncts rouges» | 


58. 
Nyi-mai lha dmar-po, Strya rouge, attribul 
de Hevajra 107. 
Nyi-mai snyin-po, Suryagarbha 124. 
rmyin-pa rid-po dmar-po sur le Khatvanga 102. 


’d-dpag-med, tib. pour Amitabha 78, 101; | 


Nirmanakdya d’Amitabha 120. 

*Od-srun, Kagyapa 114. 

’>Od-zer-Gan-ma, tib. pour Marici 147. 

Ocil, troisieme ceil 102, cf. Ses-rab spyan; du 
Mafjugri bleu 141; un ceil nait d’une bles- 


sure 177; les sept yeux de la Tara blanche | 


148; yeux arrachés 185. 

Okin tegri 68; cf. Ukin tegri. 

Okro, Ugra 24. 

Oktarghoui-in djiruken, mongol] pour Kha- 
garbha 142. 


oktarghoui-in orkitsa, mongol pour Khatvanga 


172. 
om bhrum svaha 151. 
om ma-ni pad-me him, Dhdrani d’Avaloki- 


tecvara, parait sous les sabots du cheval du ; 


Dalai Lama pendant le voyage vers la Mon- 


golie, «o le bijou dans le Jotus, amen!» 82. | 


Ongghot, dieux mongols 84, 180. 

Onon 95. 

onze tétes, Avalokiteevara 4 onze tétes 135. 

’O-rgyan-pa, U-rgyan-pa 46. 

Orissa 44. 

OrtSilanggi ébdektSi, mongol pour Krakuc- 
chanda 114. 

Otantapuri 45, 57. 

OtotSi, mongol pour sMan-bla 116. 

otsir, transcription mongole de vajra, tib. rdo- 
rje 100; OtSirdara, Vajradhara. 

Ourga 86, 144. 

Ourislim, mongol pour Jérusalem 2. 

Ours, animal de selle d'une forme de Lha-mo 
179; ef. Rikshavaktra 176. 

Ousoun (egri, mongel pour Varuna 193. 

Outbala, mongol pour Utpala 193. 


aP a-bo, tib. pour gira, «héros», titre d'honneur 
des Tathégatas et des Lokapalas 183. 

dPa-bo rdo-rje, tib, Curavajra 36. 

paga, tib. Zags-pa, lasso, attribut de Mahakala 
72; de Dharmaraja 64; de Samvara 108: 
de Srof-btsan-sgam-po 47; de Parnagavari 
154; d'Amoghapaga 131, 135. 
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| Padma, lotus, cf. ce mot et Utpala, tib. Pad- 
| ina, mongol Lingkhoa, sitge des dieux ot 
des suints 48; dans la main de Padmapini 
130; attribut des Bodhisatvas, de Tara, des 
| grands-lamas; == Padmasambhava 50, 53, 54. 
Padmadiakini 156. . 
Padmapani, une forme d’Avalokitegvara 67; 
«un Jotus a Ja main, adoré par les Nagas 
53; incarné dans le Dalat Lama 77, 82: for- 
mes japonaises 28, 24; a coté de Maijucri 
140; avec un lotus 126, 128; & Gandhdra 118. 
© Padmasambhava, tib. Pad-ma “byui-gnas, U- 
rgyan-pa, “O-rgyan-pa 46, 48, 49, 51—5s, 
67, 185, 186, 187; inventeur du Khatvaiga 
102; P. ot les Dakinis 155, 179: P. batit 
bSam-yas 184; P. recommande le culte de 
Hayagriva 166; P. chez Mafjucri 136 et 
sulv. 139, 141. 
Pad-ma-t‘an-yig 44, 101, 136, 160, 166, 174, 187. 
Pfag-mo, «truies, i. gq. Vajravardhi 159; i. q. 
Yogini 158. 
’P‘ags-pa, tib. pour Arya, «honorable, saint», 
. mongol Khoutouktou; 1° @habitude pour le 
i convertisseur des Mongols ?P*, bLo-gros 
reyal-mts‘ an 65, 66, 83, 44; repr. 53; 7P*. et 
Khoubilai 107, 179; 2° titre d’Avalokitee- 
vara 130. 
' >Pcags-pa lha, tib. pour Aryadeva 36. 


| Pagur Vairocana, chargé par Padmasambhava 

de la premiere traduction de textes budd- 

hiques 57. 

' Paignia 22. 

| Pali, langue religieuse des buddhistes du sud 

| 5, 6, 8, 10, 18, 19, 130 (Sihanada). 

dPal-’k‘or-lo sdom-pa 105, 107; cf. Saimvara. 

Pallas 109. 

| pallavapicchika, «bouquet» 154. 

dPal-ldan Lha-mo, (ri-devi 68, 175, 177. 

dPal-mgon, tib. pour Crinatha, «saint protec- 
teur», Nagarjuna 32. 

Palmier (manuscrits sur feuilles de) au Japon 
151. 

dPal-mo 135. 

Pafeagirshaparvata, tib. Ri-bo rtse Ina, chin. 
Nu-tai-dan, mongol taboun udjugurtuaghoula, 
kalmouk taboun udjirtu é6la 138, 140. 

pafica dhyanibuddha, les cing Dhyanibuddhas 97. 

une figure principale, accum- 

quatre suivants 145. 

abréeviation pour Pan-di-ta ¢en- 


pancatinaka, 
pagneée de 

Pan-€ en, tih, 
po = sanscrit Mahdpandita, «grand savant» 
63; salle des savants 73; ordinairement pour le 
grand-lama de bKra-sis-Ihun-po 69, 77, 78; 
incarnation d’Amilabha 120. 





Pan-*en bLo-bzan dpal-ldan ye-Ses 69. 

Pander 76. 

pandita, tib. pan; mahapandita, pan-“ en, «sa- 
vant, titre honorifique des savants, aussi 
bien brahmances que buddhiques 60; palais 
des P.s 73; p. mk‘an-po, titre du lama en 
chef des Bouriaites 92. 

panidhim kar; se dit d@’un Bodhisatva et signific : 
exprimer, a loccasion d'un don, a un Buddha 
le veeu de devenir Buddha dans une exis- 
tence future 10; c'est ainsi que Kanaka- 
muni («le saint dor») parvint a la dignité 
de Buddha en portant comme orfevre des 
{leurs de jasmin & un Buddha, Gaikyamuni 
par suite dun service analogue quwil ren- 
dit & Dipankara cte., ef Mémoires de 
Académie de St.-Pétersbourg VI, I (188-4), 
82, 83 ete. 

Panini 179. 

Panjib 11. 

Panthaka, tib. Lam-bstan, un Sthavira 40, 
repr. 7, 

Paon, tib. rma bya-é‘en, sanscrit maytira, col 
en plumes de paon de Ja dévsse de Pautomne 
178, queue en plumes de paon de Mahi- 
mayuri 148. 

paragu, hache, tib. dgra-sta, attribut de Gana- 
pati 57, de Samvara. 108, de Parnagavari 154. 

Paradis, cf. Sukhavati 118, 119 et suiv. 

parunirthasatya dharma, tib. don dam bden- 
pai os, mongol unémléku-in unén 36, 
138, 140. 

param ita, ef. prajia param itd 35. 

Parbatadvipa, nom d’un pays fabuleux dans 
le Pad-ma-t‘an-yig 52, 53. 

Parinirvana, pili Parinibbana 9, 11, 22, 27. 

parivara, tib. ’k‘or, figures accessoires 131, 
180, 181. 

parna, feuille, plume 43. 

Parnagavari, tib. Lo-ma-gyon-ma 152, 154. 

Parure en os 102. 

Parvati, «déesse des montagnes», tib. Ri-ma-te 
68; femme de Yama 177. 

Pataliputra, «fils de la fleur trompette», au 
licu de «ville de la fleur trompette» (Bignonia 
suaveolens), Kusumapura, tib. Pa-ta-li-pu- 
tra, AMar-bu-éan 12, 13, 17; aujourd’hui 
Patna, gree. UodtuBospa. 

Pathamasambodhi 5. 

patra, sébile, tib. Ihun-bzed, attribut de Ga- 
kyaprabha 69, du Buddha de Ja incdecine 
116, de Buddha Amitaébha 120, 
Sthaviras 40. 

Pava 11. 


@Vun des 
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Peau humaine, ef) Lha-ino. 

dpe-byad, anuvyaijana 138. 

Pe-har, Pe-dkar, orthographe incomplete de 
dPe-har, dPe-dkar 78, 184. 

Peindre, formule pour P. 103 et suiv, 

Péking 58, 86, 92, 107, cf ICah-skya khou- 
touktou. 

Pentaptera arjuna 31. 

Peériode (du monde), Kalpa 114. 

Perse 11, 74. 

Peschaur, Purushapura 37. 

Philippe le Bel 2. 

Physiologus 130. 

Pigdci, Parnagavari 152. 

Pieds, fouler aux pieds; cf. Yamiari, Hevajra, 
rNa-ro mk‘a-spyod-ma, Mahakiala, 1Cam- 
svin, Vajrapini, Samvara, 

Pierre a fronde, attribut de Yamari 104, 

Pilon, attribut de Yaméari 104. 

Pindolabharadvaja, tib. bSod snyoms-len, un 
des Sthaviras 40, repr. 7; maitre d’ Asanga 37, 

Pise 3, dans la «ceavaleade» se trouvent deux 
éléments buddhiques 1° formellement un 
souvenir de la promenade (ici de la prome- 
nade @ cheval du Bodhisatva); 2° pour ce 
qui est du fond, un souvenir d'images in- 
fernales buddhiques: le chasseur que chasse 
le de la Importante est la 
note qui suit: « Barlaam et Josaphat ¢taient 
au Pise une maticre de lecture fort aimee»; 
Dobbert, Repertorium fiir Kunstwissenschaft 
IV (1881) 23, note 23. 

Pitaka, ef. Tripitaka, tib. sde-snod, mong. 
atmak saba 32. 

pitavarna, jaune, jaune rougedtre 137, 

Pito, le Siddha, représentant de Kialacakra 44. 

Piyadasi 13. 

p.o-bran dmar-po, le palais rouge 73. 

Poéle, attribut de Bhairava 104. 

Poignard magique, cf. Pfur-bu, kila. 

Postidon 24, 

Po-ta-la, Ri-bo-ta-la, ef. ee mot, habitation 
@Avalokitegvara, mongol ongghotsa bariktSi 
aghoula 139; palais du Dalat Lama 73, 78; 
la montagne de fer de Po-ta-la 163. 

Pozdnéev 86, 166. ; 

prajiid, tib, Ses-rab 35, 96; prajiid et upayy 
comme base du type de Yi-dam 100. 

Praja paramita, tib. Ses-rab p‘a-rol-tu- po yin- 
pa 34, 48; comme attribut 132. 

Prasenajit, pali Pasenadi 14; tib. gSal-rgyal 
= Prasannajit, mongol toda ilaghouksan 
khaghan; (Schicfner, Lebensbeschreibung 82). 

Prayiga 37. 


demon mort. 


pren-ba, tib. pour mali, rusaire, attribut de 
Padmapini 130, 

sPrin-een-snyin-po 124. 

sPrin-gyi sgrog ou sprol? 55. 

Printemps, déesse du printemps 178. 

Priyangudvipa 40. 

sPrul-ba, tib, pour Khoubilghan, Nirmana q,. 
ely, 78; sPrul-sku, Nirmanakdya 112. 

Pukkagi, Parnagavari 152. 

Puranas 99, 108. 

*pur-bu 33, 68, 166, 167, 176, sanserit kila 
(Proc. Gen. Meeting, Buddhist Text Society 
[1896] p. 5 et suiv.); 


[1887], p. 16). 

Purushapura, Peschaur 37. 

Purvavideha, tib. Sar-gyi lus-’p‘ags glin 37, 40. 

p yag-brgyad, Tara a huit mains 152. 

P‘yag-mdsad-pa, titre de lama 90. 

P‘yag-na pad-ma, Padmapéni 130. 

Pfyag-na rdo-rje, Vajrapani canta 143, forme 
habituelle 161, 162. 

*P’yags-skyes-po, tib. pour Virddhaka 183. 

sPyan-ras-gzigs dbah-p‘yug, tib. pour Ava- 
lokitegvara 67; sPyan-ras-gzigs béu-géig- 
Zal 1365. 

dPyid-kyi rgyal-mo, déesse du printemps 178. 


Quatre soleils du buddhisme, Cakyamuni, 
Nagirjuna, Atiga, Tson-k‘a-pa 34; c’est un 
changement lamatque de la vieille série 
Agvaghosha, Aryadeva, Nagarjuna et Ku- 


maralabdha (cf. St. Julien, Hiouen-Thsang | 


TJ, 214); quatre tétes: Samvara 108; quatre 
pieds de Hevajra 107; ef. Acala; quatre 
Lokapalas 182; quatre-vingt-quatre magi- 
ciens 42; cf. catur-driyani saccani. 


rd, rk, rg, rt, rh au commencement de mots tibétains so 
trouvent aux lottres D, K, G, T, N. 

Rab-bywh, nom du calendrier tibetain, qui 
est originaire, dit-on, de Zam-bha-la 60. 

Rag-ma 62. 

rahassa (pili), sanserit rahasya, «secret» &. 

Rihu, tib. sGra-géan, vole l'Amrita 162; est 
foulé aux pieds par Kurukulla 154. 

Rahula, tib. sGra-géan-’dsin, fils du Buddha 10: 
le Sthavira 40, repr. 7. 

Raihulabhadra, tib. sGra-géan-’dsin-bzan-po = 
Saraha 33, 42. 

Raihula-matad, mere de Rahula, ¢pouse de 
Gautama 10. 

Rajagriha, pali Rajagaha, tib. rGyal-poi k‘ab 
11, 12, 38, 42. 


dun Siddha a Lha- | 


sa (Journal of the Asiatic Society of Bengal ! Rakta, «rouge», «sang», Raktayamari 174; 
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Rajo, porte de R. a Kyoto 180, 

Rajpat, du sanscrit rajaputra, efils de pois, re- 
présentant de la caste des guerricrs: et bien 
repandu dans les Indes: presque tous les 
princes sont Rajpttes. Is pretendent: étre 

identiques a Vancienne deuxitme caste du 

Mais Jes Brah- 

Manes ne reconnaissent pas cette préten- 

tion 5. 


systeme, aux Kshatriyas. 


| Rakshasa, fem. Rakshasi, tib, srin-po, fem, 


srin-mo, démons anthropophages 54. 5k, 
104, 177, 180, 194: leur pays R.-dvipa 52: 
Lha-inv comme princesse des R. 177. 


Rakta rgya-mts‘o 17%. 


| Ral-géig-ma, tib. pour Ekajata 147. 


Ra-mo-“e, cluitre 46, 60; temple des Daki- 
nis 156, 

Rati 154. 

Ratnacandra 118. 

Ratnadakini 156. 

Ratnasambhava, tib. Rin-po-“‘e *byua, mon- 
gol Erdeéni-in vron, Dhyanibuddha 97; avee 
Cakti 101. 

Rawalpindi (district de) 19. 

Rhys Davids 116. 

Ri-bo-dge-rgyas-glin, nom du cloitrea Ourga 86. 

Ri-bo-ta-la = Po-ta-la 139, 

Ri-bortse-lha, tib. pour Paiicacirshaparvata 136. 

Richesse (dieux de la): Kubera, Kurukulla, 
le Mahdkala blanc, Dsam-bha-la, une forme 
de Yama. 

riddhi, pali iddhi, force magique, ef. iddhi. 

Rigs-bu-mo, une forme de Lha-mo 168. 

Rigs-ldan, tib, pour Kulika, titre des rois de 
Zam-bha-la 44. 


| Rikshavaktra, «au visage d’ours», 160, 179. 


Ri-ma-te ou Ri-ma-ti, tib. pour Parvati, Ja 
deesse de la montagne, un des noms de la 
déesse Lha-mo 68. 

Rin-(po-ee) *byun 100; cf. Ratnasambhava. 

Rin-‘en zla-ba 118. 

Ri-rab-lhun-po, tib. pour Meru, Sumeru 182. 

Ri-rgyal-p‘o-bran («palais du roi sur la mon- 
tagne»), lieu a4 Lha-sa, ott le Dalat Lama 
est Clevé quand i} est enfant 78. 

Rishi, «le prophéte», nom de sages brahmanes, 
tib. dran-sruh 54; mont Rishi 39; Rishi- 
dvipa 52. 

Rosaire, ef. mala, p'ren-ba, akshasttra, aksha- 
mala, a suspendre a coté d'une image 104; 
attribut de Padmapani v. ce mot; de Bhri- 
kuti 181; d’Amoghapaga 131, 135; fait de 
crines, cf. Mahakila a six mains. 


Roue, sanscrit cakra, tib. ’k‘or-lo, ef. Tattri- 
but sur la poitrine de Hayagriva 165; de 
Yamari 104 (v. aussi 102), de Jchoutougha 
bariktSi 176; sur le Khatvinga: Buddha- 
dakini 156; dans la main (ou sur un lotus) 
du Bodhisatva 121; d’Ekajata 147, de Mai- 
treva 123, 126; de Sitdtapatra 152. 

rudhira 106, 

Rudra, & cété de Mahikila comme dicu spc- 
cial 182. 

Rusciano de Pise 2. 

rus-rgyan, parure cn os 175. 

Russe (expedition) vers le Turfiin 19, 43; 
Empereur de Russie, Tara incarnée 149. 


sm, st, sp, sk, sn, sb, sg au commencement de mots 
libétains se trouvent aux lettres M, T, P, K, N, B, G; 
S = Sh. 

Sa-bdag, tib. pour Kshitipati 189. 

Saidhaka, «lévocateur» (s'il est parvenu a la 
Siddhi, il s’appelle Siddha) 104. 

Sadhana 132; d’Ushnishavijayd 151; Sadha- 
naumildtantra 132, 146. 

Sadhanasagara, manuel de magie 45. 

Safran, «meilleur s.», nom dune montagne 
en Kashmir 40. 

Sagamoni Borecam, chez Marco Polo pour Ca- 
kyamuni Buddha 4. 

Sagara,tib.rGya-mts‘o,mongol Sagara dalai 192. 

Sai Iha ser-po, dieu jaune de la terre, attri- 
but de Hevajra 107. 

sakadigami (pali), sanscrit sakridagami, tib. 
lan-g¢ig ptyir ‘on, mongol nighénté kharin 
ircktdi, «celui qui reviendra une fois encore» 8. 

Sakamuni 115. 

Sdketa, tib. g@Nas-béas, mongol Oron selté 
(Siketana) 17. 

Sakka, pali pour Cakra q. v. 181. 

sakridigami, tib. lan-géig p'yir on, cf. sakada- 
gami 8. 

sakrodhahasini, Parnacavari 154. 

Sa lugs, «sous la forme des Sa-skyas» 195. 

samadhi, tib. tin-ne ?dsin, mongol touktam 
barikhou 9, 38. 

Samantabhadra, tib. Kun-tu bzan-po, mongol 
Khamougha sain, comme le plus haut Buddha 
primitif 98, 142, 143. 

Sanbhogakiya, tib. Lons-spyod sku, mongol 
tegus djirghalang-oun beye 35, 112; Ami- 
tdayus, le S. d’Amitaibha 120; représenté par 
des Buddhas couronnés 112. 

bSam-ldin, cloitre de Vajravarahi 157, 158. 

samsara, sansara, tib. >k‘ or-ba, mongol ortSilang, 
«le vercle (des naissances)», le monde 34, 139. 
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Samvara, la forme habituclle de Gambara, tib. 
bDe-mé og, un Buddha mystique 99, 105, 107. 

Samvrittisatya (samvritti), tib. kun-rdsob, mon- 
gol inaghoungki 35. 

Samyaksambodhi 52. 

bSam-yas, biti par Padimasambhava 56, 58, 60, 
184; vulg. Sam-ye 56, titre complet 56. 

eSan-bai bdag-po, tib, pour Guhyapati 100. 

Sdfichi, & Bhopal, renommé a cause de ses 
stipas 13; Cri a S. 144; arbres des Tathi- 
gatas aS. 115. 

saigha, tib. dGe-’dun, mongol Khouwarak, 
«la paroisse des moines» 11. 

Sanghio, localité de Gandhara (Swat) 27. 

Sinkhya, tib. Grats v. Sankhya 5. 

Sanscrit, tib. legs-par sbyar-bai skad; Mélanges 
asiatiques IL, 381; habitucllement rgya-par 
skad, traductions du sanscrit en chinois 17; 
decadence du sanserit 43; nom sanscrit de 
Mahomet 44; Sa-skya pandita apprend le 
sanscrit 63; glosses sanscrites dans des ma- 
nuscrits Turfan 67; connaisseurs 
sanscrit aupres de Khoubilat 67; nom de 
cloitre sanserit de Tson-k‘a-pa 72. 

Santal (arbre de), & sKu-’bum 172; statue de 
s. du Buddha 110; ef. Gogirshacandana, Anti- 
vahana, Udayana. 

sa-parivara,tib.’k‘ or-béas, «avec entouragen111. 

Saptaparna, grotte pros de Crévasti ott habite 
Vanavasa 39. 

sapta ratndni, «sept joyaux», ¢numercs 50. 

Saraha («qui tue avec Ja fléche»), un des Sid- 
dhas, son attribut 42; S. s’appelait aussi Ra- 
hwa-bhadra, maitre de Nagarjuna 33; appa- 
rait a Tson-k‘a-pa 73. 

Sarasvati, tib. dByans-Gan-ma, Nag-gi Jha-mo, 
mongol ogesiktu eke 140, 154, 157; son 
type & Gandhara 25; sa forme irritée 177. 

Sdriputta, pali pour Cariputra 7, 13. 

sarvajfa, tib, kun-mk¢ yen, mongol khamoug-i 
ailadouktSi, «omniscient», titre de Bu-ston 69. 

Sarvanivaranavishkambhi 111. 

Sarvastivadi (secte de), tib. TSams-éad yod- 
par smra-bai sde 35, 37, 

sarvavyadhihari 134. 

Sa-skya, cloitre 63; patronne Na-ro mk‘a- 
spyod-ina 157; Sa-skya La-ma, comme tete 
de VEglise: premicr degre des rGyalbas 70; 
un 8S. lama vaineuw par Tson-k‘a-pa 74. 

Sa-skya (maha) pandite (tib. pan-tSen) repr. 52; 
des notes sur lui 63, 64, 65; cssaie Vadapter 
au mongol l’écriture des Uigures 67; comprend 
le Bru-Za 67; cf. Anandadhvajagribhadra. 

Satan, le S. du buddbisme 11, c¢f\Mara. 


de du 
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Satrapes, les satrapes bactriens se soulevent 17, 

sativa, tib, sems-tan, ‘gro-ba, mongol amitan, 
“dtre vivant» 10, 384, 35, 50, 139; dieux, 
hommes, animaux, Preta (fantomes, démons) 
creatures infernales. 

Satyaghna, «neurtricr de la vérités, «parjure», 


nom d’un roi Rakshasa dans le Pad-ma- | 


tan-yig 54. 
Sauras, Cavaras (cf. ce mot), une tribu des 
aborigenes de PInde 43. 
Sa-ba, mongul boughou, cert 174; $a-bara-¢u 107, 
Sabouroua, mongol 92. 


Sakiamouni, transcription mongole de Gakya- 


muni 114. 
San-dsot-ba, déformation mongole du tib. Py‘ ag- 
mdsad-pa, titre @un rang des lamas 90. 
gSed i. q. gSin-rje gsed 174. 
Ses-rab, ib. pour prajié Ses-rab spyan, cf. 


au mot @il (wil frontal) 47; Ses-rab ral-gri, : 
epee de Mafjucri 80, 136; est aussi attribut | 


des grands-lamas. 

Shidoi 175. 

Schiefner, Anton 32, 39, 128, 159. 

Sigemuni, transcription mongole de Cakya- 
muni 114. 

Siki, mongol pour Cikhi 114. 


eSer-beu, tib. pour Kanakavatsa 40: un des 
Sthaviras 40, 

Series de figures, leur importance pour Carchés- 
logie; ef, Buddha, Bodhisatva, Sthavira, 
Serpent, donnent Ja pluie 162: les serpents 
apparaissent dans la bouche de Vajrapani 
163; serpents de Lha-mo 177; serpents avec 
roue 102: roi serpent: Mucilinda 11; des 
serpents ombragent le Buddha 113: autour 
du trident de Simhandda 134; chez ICam- 
srin 167; cf. kLu, Naga, Lots-oun khiin, 
Mucilinda, Anavatapta, Canikhapala, Garuda. 

pwSer-tub, db. pour Kanakamuni 114. 

setkil khangghakti erdéni, mongol pour cin- 
tamani 45. 

Siam; Metteyya au S. 126. 

Siddha, tib. grub (ts‘ogs), «celui qui a été 
formé par une force magiques, «celui qui a 
obtenu la Siddhi», Mahasiddha, tib. grub- 
(en, nom de R4 saints 42, 43, 45: reprod. 
40, 41: dans le Tsam 171. 


: Siddhartha, pali Siddhatta, tib. Don-grub, nom 


du Buddha comme prince 5, 


' Siddhasafigha, «qui a une paroisse magique- 


an v a . : 
Simnou, Simnous, mongol pour Mara, tib. | 


bDud 113. 


Sin-rj reyal- tib. de Yama 64, | 
gSin-rje (rgyal-po), nom fi e Yama | bSil-hai ts‘al 172. 


103, 166, 171; gSin-rje-ma Yami, cf. Yama, 
Erlik, le S. bleu 107; gSin-rje gSed: Ya- 
mantaka 103; le S. rouge 174, 176. 

Sirétu, un certain rang parmi les lamas 90. 

Schlagintweit 162. 

Schmidt, Isaak Jakob 58, 68, 109. 

Seythes 17, cf. Indoscythes, Kanishka. 

Sébile, ef. patra, Ihun-bzed 116, 120. 

Seize pieds de Bhairava 104. 


Scleucides, combats avee Agoka 17; révolte . 


des satrapes bactriens contre les 8. 17. 
senipati, de général», un des sept joyvaux que 


posséde le grand-roi buddhiste (cakravarti), 
tib. dmag-dpon, mongol tdirigun noyan 50. . 
Sen(-ge) gdon (¢an)-ma, une Dakini Simha- ° 


vaktra 176. 

Sen-ge sgra 129. 

Sen-ldef-nags-pa, Khadiravana i. q. Vanavasa, 
un Sthavira 39. 

Sept «joyaux» 50; s. yeux de la Tard blanche 
148; s. téles de Hevajra 106, 107; s. Ta- 
thigatas 113. , 

Se-ra, un des principaux cloitres de I'Eglise 
jaune 48, 74—76: fondateur du cloitre 66: 
Kanjour renommeé a Se-ra 76. 
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ment accomplice», traduction du nom tibet. 

du premier Dalai Lama dGe-’dun grub 77. 
Siddhi, tib. Grub-pa, forces surnature}les, force 

magique 33, 38, 104; Siddhikir 166. 


Simhala, Ceylan, épouse mythique de Padma- 
sambhava, princesse de Ceylan 51: I’Arhat 
Vajriputra a S. 40. 

Simhamukhi, ef. S.-vaktra 160. 

Simhanida, tib. Sen-ge sygra 130, 132, 5. 
lokeevara 132; S.-Mafjugri 140; Buddha 
Simhandda 72; Simhandédadharani, formule 
magique du saint a la voix de on 64; S.- 
sidhana 130, 132, 134. 

simhasana, tib. sen-gei k‘ri, mongol arslan- 
tou tabisang, trone avec des lions d'or pour 
le porter 11, 52. 

Simhavaktra, tib. Seh-ge gdon(-ean-jma_ 160. 
175, 176, 178, 179. 

Sitasara, riviere chez Paiicagirshaparvata 136, 
138. 

Sitdtapatra, «déesse invaincue de Teventuir 
blane» 5, 152. 


. Sitatard, tib. sGrol-dkar 146. 


Six parures 102. . 
slob-dpon, tib, pour Acirya, mongol hak3i, 
sourghaghouli-in noyan (bakSi) 44. 48. 
Smith, Vineent 22. 
bSod-nams rgya-mts'o, Dalat Lama, mene & 
16 


9 


4 


hien Ja deuxiéme conversion des Mongols 
82—84: portrait 70. 

Soleil, tib. nvi-ma, sanscrit stirva, attribut de 
Khagarbha 143; de Samantabhadra 142; de 
Kshitigarbha 143; des Bodhisatvas 121; 8. 
comune fig. secondaire 124; donne par Vishnu 
a Lha-mo 177; dicu soleil rouge, attribut 
de Hevajra 107. 

Somabhadra, fausse reconstruction de Csoma 
du tib. Zla-bzan, exactement Sueandra 44. 
Sor, tib. Zor, le sacrifice dans Ja danse Tsam 87. 
So-sor *brai-ma, tib. pour Aryajafigulitira 148. 

sotdpatti (pili), cf srotadpanna 8. 

Soubourghan 12, 138. 

Spiegel, Prof. 128. 

Spyi-ti-yoga, doctrine mystique de Padma- 
sambhava 49, 52. 

Sre-mon, tib. pour Nakula, un Sthavira 40. 

Srin-mo, tib. pour Rakshasi, étres monstrucux 
féminins anthropophages chez qui Padma- 
sambhava habite 57. 

Srog-bdag, sanscrit Prajapati, suivant de Beg- 
tse 168. 

Sron-btsan-sgam-po, le roi du Tibet qui a in- 
troduit le buddhisme 30, 45, 46, 47, 60, 136; 
repr. 47; sa Tara 146; cf. TSon-mi Sambhota 
136. 

srotaipanna, tib. rgyun-du Zugs-pa, mongol 
Sourtaban, urguldjide oroksan; ef. sotdpatti. 

Ssanang-Ssetsen, Histoire des Mongols de l'Est, 
trad. et Gdit. par I. J. Schmidt, citée 56, 68, 65. 

Sthavira, tib. gnas-brtan, mongol batou aktsi, 
«les senicurs», m. am. des forts» (ainsi les 
traducteurs) 37, 39, 75; repr. 7; autour du 
Buddha 110; dans la danse Tsam 171. 

Stotra, tib. sTod-pa 34. 

stri, «dla femme», tib. btsun-mo, mongol kha- 
toun, un des sept joyaux 50, 

stipa, tib. mé‘od-rten, mongol soubourghan 


42 


| 


12, 13; repr. 12: de Bharhut 17; joyau en 


forme de stupa dans Je turban 23 (cf. fig. 


n° 14, p. 24) 128, 129; attribut de Mi-p‘yed | 
42; un stupa dor tombe du ciel 45; cf. Mai- | 


Sumatikirti 72, ef. Tson-k‘a-pa. 

Sumeru 182, cf. Meru. 

Sun(dynastie) 119, 

Sung-yun 27. 

gSuns-dban, Vagicgvara, Mahjugri 142. 

Surya, tib. nyi-ma, soleil, ef. ce mot; Stirya- 
garbha, Nyi-mai snyin-po 124. 

Sutra, tib. mDo, mongol soudour 11, 60, 65. 

Svabhivakaya, tib. No-bo-nyid sku 112. 

Svastika, tib. @,Yun-drun 68. 

Swat 19, 27. 

Symboles pour la représentation du Buddha 14. 


| Syrien (empire) 11; ceriture syriaque 43, 67, 


Syringa villosa 72. 


rYa, tib. pour agva, haya, cheval; rTa-megrin, 
tib. pour Hayagriva 131, 165, 166; rTa- 
*ghrin 165. 

Taboun idzaghourtou bourkhan, mongol pour 
panea dhyanibuddha 97. 

Taboun khaghan, mongol pour sKu-Ina 184. 

Taboun udjugurtu aghoula, mongol Paica- 
cirshaparvata 188. 

tabs, tib. pour upaya 100; cf. prajna. 

tadatka, parure @oreille de Kurukulla 154. 

sTag, tib. pour vyighra, tigre; sTag-gdon- 
ma 176. 

Tai-lo-pa, Te-lo-pa, Ti-lo-pa, Tilli-pa, un 
Siddha, combat Vislim 45; repr. 41. 

Takkasila, pali pour Takshagila 19. 

Takla-Makan 19, 43. 

Takshacila, pali Takkasila, tib. rDo-jog, grec 
Tagéida 19. 

Takshaka, mongol Taksaki, un Naga, tib. 
Jog-po 140, 192. 

Talat, mongol pour rGya-mts‘o; T, bLa-ma, 
le grand-lama de Lha-sa; T.bLa-ma Vaj- 
radhara 83. 

Tambour, ef. damaru. 

Tamradvipa, tib. Zans-glin, «ile de euivre» 39. 

T*ams-tad mk‘ yen-po, tib. pour Sarvajha, «om- 
niscient», titre de Bu-ston 69. 


. Tfamns-éad skyob, tib. pour Vigvabhi 114. 


treya, Mahasthanapripta, Bishamon; dans 
la couronne des Bodhisatvas 121; de Mai- 


treya 126, 127; de Kagyapa 128. 


Subhuti, tib. Rab-’byor, mongol Sain outziral- 


tou 190, 191, 192. 
Sucandra 44; ef. Kaélacakra. 


bTan-baun, tib. pour Mucilinda 111, 113, 
Tandavan, nom tamil de Civa, de danscurs, 
comme divinitée ercatrice 99. 


| bsTan-’evur, la deuxi¢me parmi les grandes 


Sudhanakumira, tib. Nor-bzan gZon-nu 131, 135. 
Sukkivati, ib. bDe-ba-éan, Paradis d’Ami- | 
fabha, on en attribue surtout Ja doctrine ai 


Vasubandhu 39, 117, 118; modéles de S. 
118 ef suiv.; S.-vytiha 118. 


collections d’ceuvres buddhiques au Tibet: 

commentaire du Kanjour bKa-eyur (v. ce 

mot) cn phus de 200 volumes 70; cf. Tanjour, 
tanhi, pali pour sanscrit trishna 8. 


| Tanjour, tih, bsTaneyvur (da doctrines, «ce 


qui est devenu doctrines), ef ce mot, réuni 
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par Bu-ston 70; chants de louanges au dieux 
par Nagarjuna dans te T, 34; ICan-skya- 
rol-pai rdo-rje est charge de traduire le T. 
en mongol 93. 

mT‘an-legs yons-grags dpal 119. 

Tantra, tib. rGyud, «la littérature magiquey; 


les Tantras forment le troisieme Yana, qui, 


rend Ja délivrance possible 52; Udayana les 
apprend de Nagarjuna 33; parente avec le 
vieux sacrifice 36; systeme d’Asafiga J8; 
éléments é¢{rangers dans les T. 43, 109; les 
84 Siddhas représentants principaux des Tas 
42; manuels d’Abhaydkara 45; Padmasamn- 


bhava représentant des T.s 46, 56; les pre- | 
' Tete, la téte de Padmapani éclate 136; dieux 
Maitreya 48; Atiga grand Tanirique 60; He- ° 
vajratantra 65; g,Yun-ston rdo-rje dpal, re- 
présentant de l’éeole tantrique 68; les Sa- - 
skya-lamas réepandent surtout les Tantras 
71; formes tantriques de Tara 150; de Mafi- | 


micrs Tantras sont donnés a Aryadeva par 


jueri 142; d’Avalokiteevara 185; Tantras de 


la tortue 138; dicux tantriques 102: cf. Daka. ; 


trique 108; trois Vajrapanis 163; cf. Sadha- ; 
namalatantra, Abhaydkaragupta, Kalacakra, | 


Crivajrabhairava. 


Tara, tib. sGrol-ma (puisque les Tibétains le | 


prennent pour une dérivation de la forme 
causative du radical tar, ils le traduisent 
par «celle qui délivre» ; les traducteurs mon- 
gols considerent le suffixe fém.-ma pour 
ma = mere ct traduisent: «mére Tara», Dara 
eké [vulgaire Dara ekhe], ou ghetulghektdi 
éke; traductions analogues par eke, cf. aux 
mots Yacodhara, Sarasvati); épouse incar- 
née de Sron-btsan-sgam-po 46, 47; Tara a 
deux formes, la verte (gydma) 145 et suiv.; la 


blanche (sité) 146: T. a cété d'Amogha- | 


paga 128, 131, 132, 133, 135; chant de Jouan- 
ges de Nagarjuna 34; femme de Civa 160. 

Tarai, le pays des jungles au pied de l’'Hima- 
laya (en avant du Nepal) 5, 13, 


Taranatha, Vhistorien tibétain cité 32, 39, 42. ° 
159; lama incarné a Ourga 86, repr. 75; ef. 


rJe-btsun dam-pa. 


Ta-Se sun, «Vhistoire de Té-8e», ¢.-a.-d. de 


Padmasambhaya, traduction lepcha des Je- 
gendes de Padmasambhava, échantillon 45,57. 

Tathdgata, tib. De-bzin-gSegs-pa, mongol te- 
guntSilén ireksén 113; dans Vintéricur de 
Simhanada 134. 

Taureau de Yama 172. 

Tehingghis, tib. Cungis, Jin-pis (ef. Mélanges 
asiatiques I, 425) 1, 2, 64. 


Teo-shoo loombo, orthographe anglaise vieillie 
de a pronoaciation de WKra - kis -Than- po 
(«Mafigalakute, un amas de hénédictions»), 
a peu pres Ta-di-lhum-bo, Pra-si-lhum-bo 77, 

Teguntéilén irékséen, mongol pour Tathagata 113, 

Te-lo-pa, un Siddha 45; cf. Tat-tu-pa, 

Temudjin 1, 

ter, tih. gter, atrésors, livres sacrés Conserv ds 
dans des cavernes ete, sous la protection 
Wun Dam-éan (v, ce mot) 48. 

To-san, transcription tib. de (Nu) fai-fan 136. 

Te-se, monts sacrés du Tibet: un Sthavira la- 
méme 39; vietoire de Mi-la sur un magicien 
de Ja religion Bon Ja-méme 62. 


a plusieurs tétes: Bhairava, Ushnishavijaya, 
Samvara, Hevajra, sKu-Ina, Mahaeakravaj- 
rapani. Bhrikutitara, Acala, Parnagavari, 
Marici. Vajravarahi, Sitatapatra, cf. Ts ans- 
pa, Brahma. 

Thakur 5. 

thupa. pali pour stapa 13. 


Dakini, Tantras des dicux 140; attribut tan- © Tibet, d’apres Rockhill de sTod-bod. pron. 


Teu-beud, Bud, sanserit Bhota. Je nom du 
pays que poetiquement on aime a appeler 
«le pays de la glace» ete., tih, gans-éan: 
introduction du huddhisme 29, 45 et suiv; statue 
tibétaine d'Asafiga 38, Angaja au T. 39: 
calendrier tib(tain de Zambhala 44; K‘ri- 
sron bde-tsan au Tibet 55 ct suiv: Pecole de 
Sa-skva regne auT. 63 ef sniv; la dynastic 
Ming et Je T. 70—71, 74: lamas incarneés 
au Tibet 78: Vambassadeur d’Altan Khan 
au T. 82; incarnations au T. 93: dicux 
nationaux du T. 156, 180; Tibet central 46. 
60; ef. dBus. 

Tibétain, ef. T’on-mi sam-bhota. Bu-stun, Kan- 
jeur, Tanjour, Mi-la-ras-pa, Pagur Vairo- 
cana; écriture tibétaine base de ]’éeriture 
carrée mongole 58. 

Tigre, tib. sTag. sanserit vyaghra; Dakini 
176; peau de tigre de Lha-mvu 175; de 1Cam- 
srin 167; de Simhanidda 133; de Hayagriva 
131; ef. 108. 

Tillipa 45. 

Tinagri (sic!), nom propre dune race de 
princes dans le Pad-ma-t‘an-yig 63. 

Tin Thal 11%. 142. 

tirthika, «héretiques, Brahmanas dans des 
textes buddhiques (de firtha. Jiew ot Ton 
se baigne, et des ablutions des Bralmanas), 
ib. Mu-stegs, les «Dirdiginer» de Pallas 
51, 55. 

Tirumagal, tamil pour Cri 144. 

16* 


Titans ({ypes de), fondement du Garuda ac- 
croupi a Gandhara 26, 

titim, mongol (du gree &éSqna), pour le tib. 
éod-pan, mukuta, couronne. 

tilimtu bourkhan, « Buddhas couronnes», deé- 
signation mongole pour Dhyanibuddha 100. 

sTobs-ldan, tib. pour Balavan 192. 

tod-pa, tib. pour kapala, attribut des Siddhas 
43: attribut des dieux tantriques 102; t°od- 
skam, téte de mort dans Ja danse Tsam 
171; tSod-pan, couronne de Samyara faite 
de cranes 108. 

mT‘o-glin, «ile haute ou supérieure», ¢.-a-d. 
habitation, cloitre, ol Atiga convertit le roi 
de Tibet 60. 

TSogs-med, tib. pour Asanga 37, 

Toile pour tableaux 104; toile flottante dans 
la main de Bhairava 104. 

sTon-gyi ryal-mo, décsse de Pautomne 178. 

sTon-k‘or khoutouktou 86. 

T‘on-mi sambhota ou T‘u-mi sambho-ta, mi- 
nistre de Sron-btsan sgam-po, incarnation 
de Manjucri 30, 46, 136. 

Tope, anglais pour Thipa, Stipa 13. 

mT‘o-pug, «caverne élevée ou supérieure>, 
lieu de naissance de Bu-ston 70. 

Tortue (dorée) 138. 

Totkhar-oun khaghan, mongol pour Vighne- 
evara, Ganapati 57. 

Toughoula (Tola) 86. 

Transbaikalie 80, 87, 89, 95. 

Trayastrimgat, tib. Sum-béu rtsa gsum 182, 

de Bhairava 104. 

aimcées sont: Atica, Na- 
garjuna, Tson-k‘apa 60; Tson-k‘a-pa, rGyal- 
ts'ab-rje, mK‘as-egrub-rje 61; Mafjueri, 
Padmapini, Cadntavajrapani 129, 130, 186; 
Amitabha, Gautama, Bhaishajyaguru 120; 
Dipankara, Cakyamuni, Maitreya 114, Ami- 
tiyus, Vajrapaini, Mafjueri 115; Khadira- 
vanatira, Ekajati, Marici 148; 1Cam-srin, 
Srog-bdag, Rigs-bu-mo 168; Simhavaktra, 
Vydghravaktra, Rikshavaktra 176;  Tson- 
k‘a-pa, Cakyaprabha, Gunaprabha. 

trigula, tib, k‘a-tvan rtse gsum, trident (cf. 
ce mot); attribut de Ganapati 57; de Yama 
64; de Mahakala 72; de Samvara 108. 

Trident, cf. trigdla; symbole du Dharma 73; tri- 
dent givaique, attribut d’Ekajata 147; Vajra- 
varahi 159; Bhrikuti 131: de Yamiéari 104; 
W’Amoghapaga 131, 1385; de Simhandda 134, 
ef. Mahakila, Padmasambhava, Tsaghan 
itegel, 

Tripitaka, pali Tipitaka, (ib. sDe-snod gsum, 


Trente-quatre mains 
Triades, des triades 
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mongol ghourban aimak saba, «trois cor- 
heilles», nom de la sainte (eanonique) lit- 
terature des buddhistes 11. 

trishna, pali tanhi, tib. *dod-pa, sred-ma, 
mongol khoritsakhoui 8. 

Trois corps, ef. sambhogakaya, nirminakiya 
dharmakaya 112, 

Trois yeux, cf. ail, Ses-rab spyan, p. @. dans 
Ushnishavijaya 151 ete, 

Tsaghan, mongol «blanc», tsaghan ebugen 
175; tsaghan Dara eke 146; tsaghan itegél, 
une forme de Mahdkala 179. 

Tsaglasi ughei geréltu, mongol pour Ami- 
tabha, tib. ?Od-dpag-med 101. 

TSakravarti, transcription mongole du sans- 
erit Cakravarti, maitre du monde 47. 

Tsam, du tib. Cam, danse avec masques 87, 
168, 169, 171, 174. 

mis‘an, tib. pour lakshana 138. 

Ts‘ans-pa, tib. pour Brahina, téte de Brahma 
108; cf. Brahma, téte; un Drag-pSed, le 
Brahma blanc 161, 166, 180. 

Tsa-ri, lieu ot on adore Samvara 108. 

Ts‘e-dpag-ined, tib. pour Amitdyus 120. 

Ts‘c mara, une forme de Mara, dicu  pro- 
phete de bSam-yas 58; vgl. Mara, bDud. 

Tsikhoula bayaskhoulangtou  JoGs-oun-kha- 
ghan, mongol pour Upananda 192. 

TSin suzuktu (Lama) 88; TS. s.nom-oun khan 88. 

Ts‘ogs, mongol Khoural, des 
moines dans un cloitre &8; habit. traduction 
du sanscrit gana comme nom de mauvais 
génies dans Ventourage de Mahakala dot 
Ts‘ogs (kyi) bday (-po) Ganapati, repr. 57. 

Tsok dzali dabkhourlaksan, mongol pour Ka- 
ba dpal-brtsegs 51. 

Tson-k‘a-pa, bTsof-k‘a-pa, cf. rJe-rin-po-e'e, 
Sumatikirti, 72; 
fait partie des «quatre soleils» 34; avec 
Atiga et Nagarjuna triade aimée 60, 61; 
reprod. 61, avec Cakyaprabha et Guna- 
prabha 69; histoire de sa vie T71—74; ses 


’ 


« pArOisse » 


«Vhomme de bTsoh-k‘a» 


Cleves 77; son type modéle pour Ics 
grands-lamas 80, 91; Khoubilghan d'un 


lama cherché parmi les é@léves de Tson- 
k‘a-pa 91; Tson-k‘a-pa habite comme *Jam- 
dpal snyif-po au ciel Tushita 74; a 
époque le Panthéon fut fermé 195: Ts. re- 
présente frequemment 109. 


SOU 


Tsordji, mongol pour Cos-rje, titre dime 
classe de Jamas 90. 

Tsougolsk sur ’Onon, un Khoubilghan @ T. 95. 

gTsug-tor, lib. pour Ushnisha «saillie sur Je 
crane du Buddha». gTsug-for éan Cikhi 


Sa DAD Se 


114; gTsug-tor-rnam(-par-)rgyal-ina, tib. ; 


pour Ushnishavijaya 133, 150. 

TSouloum Band&our 88, 

t‘ub-pa, «le fort», iq. Cakya 114. 

Tuitker tein arilghaktSi, mongo] pour Sar- 
vanivaranavishkambhi q. v. 

Tumed, tribu mongole 82, 86. 

Turbel ughei baksi, nom mongol d’Asafiya 37. 

Turbinella rapa 180; cf. cankha, dun. 

Ture, fragments de textes buddhiques en langue 
turque 44, 67. 


«Vhomme d’Udyana», Padmasambhava (si 
secte porte le méme nom) 46, 58, 136. 
Urumunda, lieu of séjourne un Sthavira 42. 


_ Ushnishavijayé, tib. gTsug-tor rnam-par-rgyal- 


Turfan, Turfain, tib. Tour-p‘an, deécouvertes | 


des Russes 19, 43, 44, 67. 
Turkestan 27, 43. 
Turushka, désignation sanscrite des maho- 


meétans 45; des Indoscythes ou Kushan 17. | 


Tushita, «plein de joie», pali Tusita, tib. 


dGa-ldan, mongol Tégus bayaskhoulangtou, — 


nom du ciel ot. habitent les Bodhisatvas 
avant de descendre pour Ja derniere fois 
sur la terre 10, 15, 38, 48, 111: Tson-k‘a-pa 


y habite maintenant 74; cf. Jam-dpalsnyih-po. | 


Ucira, lieu ot séjourne Je Sthavira Ajita 39. 


udana, tib. ¢‘ed-du brjod-pa, mongol saisian * 
eugweéku, cri de victoire du Bodhisatva 10. - 
Udayana,. tib. U-tra-ya-na, bDe-spyod, s’appelle | 


aussi Antivaéhana (Antiochos) corrompu en 


Cantivahana, mongol Amoughoulang sain . 
jaboudaltou, contemporain de Nagarjuna, | 


possesseur d'un portrait renomme du Buddha 


22, 33, 34, 110. 


Udyana «le jardin», tib. U-rgyan, ’O-rgyan 


19, pays des Daikinis 46, 54, 55, 155: pays 


natal de Padmasambhava 52, 139; regne par ; 


le roi Indrabhiti 60. 
Ugra, Civa 24. 
Uigures, tib, Yu-gur, Yo-gur. tribu turque, 


qui possédait une littérature buddhique 69; | 
se sert de Pécriture syriaque: base de l'écri- . Vajrabhayankara 103. 

' Vajragri, rDo-rje dpal 59, 68. 

~ Vajradakini, Dakini avec Yab 96. 100, 156. 


ture mongole 58, 67. 
Ukin tégri, nom mongol de Lha-mo., «la déesse 


vierge», Kumari 68, et aussi de Rigs-bu- | 


mo 168. 
Ulu kélberiktSi, mongol pour Acala 165. 


Ulu kudéluktsi, mongol pour Akshobhya 100. : 


Upananda, «encore un Nanda», tib. Nver-dga- 
ba, mong. TSikhoula bayaskhoulangtou lotis- 
oun Khaghan, roi des Nagas 192. 

upadya, ef. prajha, tib. ttabs 100, 

Urée, serpent, précurseur de la représentation 
des Nagas 14, 16. 

U-rgyan, tib. pour Udyina 58, U-rgyan-pa, 


ma 133, 150, 153. 

Utpala, 1° lotus 138; 2° Naga, tib. Ut-pa-la, 
mongol, Outbala 193. 

Uttarakuru 33, 40. 


Vie, Sarasvati 154. 

Vaigigvara, tib. dByans-can-bdag-po ou gSuns- 
dban, mongol eghesiktu edzén 142, 15d. 
Vaicali, pali Vesali, tib. Yans-pn-dan 11; 

concile de VW. 3d. 

Vaigravana i. q. Kubera 100; tih. rNam-t‘os- 
sras ou Nal-bsos-bu (de vigrama!), (ef. 
Schiefner, Bericht. zu Dsanglun, p. 84) 7, 
17, 181, 183; V. comme Yi-dam 99: ef. Dsam- 
bha-la, de son armée d’amazones Kurukulla 
fait partie 154; aussi Vaicramana, kalmouk 
Bisman Tenggeri yeke khan, jap. Bisha- 
mon 182. 

Vaicyas des Nagas 18%. 

Vaiduryaprabharaja 120, 

Vairocana, un Dhyanibuddha, tib, rNam-par 
snan-mdsad, mongol Masi gheigulun dzo- 
kiaktSi 97, 98, 100; couronne V. d'Ushni- 
shavijayva 151; Pagur Vairocana, ¢leve de 
Padmasambhava 57. 

vajra, tib. rdo-rje, mongol otgir, « foudre ». 
attribut des Dhyanibuddhas 100; V. perse a 
Se-ra 43, 74: sur la table d’un Jama 81; 
atiribut de Parnacavari ete. 154: ef. foudre, 
vievavajra: arme de Padmasambhava 48. 
49, 51: un V. est le signe de séparation de 
ses livres 49: dans les Tantras expression 
mystique pour lifga, d'ou un nom pour les 
groupes de Caktis 96, 102. 103. 

Vajrabhairava 103, 142; cf. Yamantaka, Cri- 
vajrabhairava, Bhairava. 


NC 
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Vajradhara, tib. rDo-rje “ean, mongol Otsir- 
dara (transcription du sanscrit), forme spe- 
ciale de Vajrasatva, «celui qui tient le foudre» 
62, 97, 100, 161 (n° 9): développé d'Indra 181. 

Vajramala. manuel des cercles magiques (man- 
dalas) par Abhaydakara 45. 

Vajrapani, tib. P'yvag-na rdo-rje, P‘yag-rdor, 
d'abord sous sa forme bénigne et terrible 
& Gandhara 23—25. 101, 143; développé 
dIndra 181; canta V. 115, 127, 136, 140; avee 
Garuda 190: donne une massue a Lha-mo 
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17; chant d'Goges de Nagarjuna en Chon- | 
neur de V. 84: Ve va voir Tson-k’a-pa 3: : 


avee Mahjugri et Padmapini 143; comme 
Yi-dam 106; formes spéciales 129, 160, 162. 

Vajriisana, tib, rDo-rje gdan 11. 

Vajrasatva, tib. rDo-rje sems-dpa, avee Cakti 
100: «dont essence est le foudre» 96, 98, 
101, 181. 

Vajravarahi, tib. rDo-rje poag-mo 157—159; 
avee Hayagriva 166. 

Vajrayanamulatantramay ajala , une 
ceuvre simulée citée dans le Pad-ina-t'an- 
yig 53. 

Vajriputra, tib. rDo-rje moi-bu, un Sthavira,7,40. 

Vakula, tib. Ba-ku-la ou Sre-mon (ainsi donc 
Nakula!), un Sthavira 7, 40. 

Valaiha, Valihaka, le cheval magique de Pad- 
masambhava 51, 57. 

de la Vallée Poussin 144. 

Vanaviisa, tib. Nags-na-gnas 7, 89; ef. Khadi- 


nom 


ravana. 

Varamudra, Varadamudra, de Kurukulla 154; 
de Bhrikuti 150; d’Ushnishavijayaé 151; de 
Tara 145. 

Vartula (écriture V.) 46, 63. 

Varuna, un Naga, tib. C‘u-lha, mongol Ousoun 
togri 193; le V. C u-lha-ser-po jaune, attribut 
de Hevajra 107; dieu hindou 182. 

Vase, ef. kumbha, kamandalu, mafigalakalaca, 
kaldea, attribut W Aryajangulitara 148; de 
Samantabhadra 142; de Sarvanivaranavish- 


kambhi 148; @’Amoghapaca 135; d’Ushni- | 


shavijaya 151. 

Vasubandhu, tib. dByig-gnyen, mongol Er- 
deni-in neukur 34, 38, 39, 58; repr. 37. 

Vasuki, un Naga, tib. Nor-rgyas, mongol 
Wasuki 192, 

Vasundhara, tib. Nor-’dsin-ma, déesse de la 
terre, V. jaune, attribut de Hevajra 107; 
déesse V. 182. 

Vatsaputra, un des Sthaviras, nommeé aussi 
Vajriputra 40. 

Vayu, «le dieu du vent» 182; tib. Ihun-lha 
et son pays Vayudevadvipa 52, 54; le V. 
vert, attribut de Hevajra 107. 

Veda, Nagarjuna étudie Ic V. 32; sacrifice 


vedique est un charme 36; nom propre, chef 


des sKul-na 184. 


Ve-du-ryai ’od-kyi rgyal-po, tib. pour Vai- | 


diryaprabharaja 120. 
Vetala, tib. Ro-lans, mongol kegur, kur, «fan- 
tome», qui penctre dans les cadavres ct 


leur rend le mouvement 104. 189, 194; Ve- | 


talasiddhi 38; Vetdlapaficavimeati 194. 


Vigvabhu, tib, T’ams-ead skyob, mongol Bis- 
babou 114, repr. 9; & Ajanta 115. 

vigvavajra, foudre quadruple, tib. sna-ts‘ ogs 
rdo-rje 101; attribut d’Amoghasiddha L01; 
W@Ushnishavijaya 151. 

Vidarbha, pays natal de Nagarjuna 81, 33. 

Videha, tib. Lus ’p'ags, mongol kéturkei beye; 
cf, Purvavideha. 

Vighnegvara 57, ef. Ganapati. 

Vihara, cloitre 82. 

Vijaya, tib. rNam(-par) rgyal-ma, i. gq. Ush- 
nishaya 133, 188, 140. 

Vikramacila 60. 

Vina, attribut de Vae 155, ef. Lokapalas, 

Vinaya, une partie du Tripitaka, la «disci- 
pline», tib. ?Dul-ba, mongol Binat (Winai) 
aimak, nomoghatkhakhou-in aimak; Vinaya 
pitaka 11, 45. 


. Vingt-quatre Buddhas 114. 





Vipagyi, pali Vipassi, tib, rNam-gzigs, mongol 
Baba&si 114; repr. 9; & Ajantd 115. 

Vipasi, a@ Bharhut 114. 

Vira icq. Igvara, Yab 140; i. q. Lokapala. 

Virocana, eneens, parfums 106. 

Virtdhaka, tib. ’PSyags-skyes-po, kalmouk 
Ulemdji teurcultu yekée khan 7, 183. 

Virtpaksha, tib. Mig-mi-bzan, kalmouk Sain 
housou nidutu yeke khan 7, 182, 183. 

Vishnu, tib. K‘yab-’jug, dans les Puranas 108; 
dans le Kalacakra 44; dieu des Raikshasas 
dans le Pad-ma-t‘an-yig 54; sert le Buddha 
110; son épouse 144; V. donne a Lha-mo 
le soleil et la June 177. 

Vyaghravaktra, tib. sTag-gdoh-ma, une Dakini 
160, 176, 179. 


Waddell, L. A. 76, 135, 180. 
Wahlstadt, bataille de W. 1. 
Wassiljew 31, 34, 36, 42. 
Wasouki, mongol pour Visuki 192. 
Wei chi I-seeng 28. 

Wen-chun, Tara 146. 


Yab, «pere», sanserit pitri, la figure male dun 
groupe de Yi-dam dans le systeme  tan- 
trique 99, 107: p.c. Yamari comme Yab 174, 

Yacodhara, pali Yasodhara, tib, Grags- ‘dsin-ma; 
mongol Aldartou eke 10. 


Yaksha, pali Yakkha, tib. gNod-shyin 16, 34, 


53. 180, 188, 194: roi Yaksha 17: Vajra- 
pani. roi Y. 84; Y. écorché par Lha-mo 177; 
ef. Lokapala. 
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Yakshini, pali Yakkhini, fem. de Yaksha 16, 
58; YAKHINI cANDA 15. 


Yama, tib. gSin-rje, mongol Erlik 103, 107, : 


168, 171, 172; fait partie des Yi-dam 99: 
reprod, de Yama ct. de Yami 64, 161 (n° 6); 


Yama dans le Pad-ma-l‘an-yig 53; demande | 
par Tson-k‘a-pa comme dieu protecteur de, 


VEglise jaune 74; Lha-mo, femme de Yama 
177; ef. Dharmaraja, C‘os-rgyal. 


Yamiintaka, tib. gSin-rje gSed, mongol Erlik — 


tonilghan uileduktsi, Erligiin yarghakt3i, un 
Yi-dam 103, 109; manifestation de Matjucri 
99; «qui met fin 4 la mort» 68, 103, 141, 161 
(n° 1), 176; dompte Yama 170; cf. Bhairava. 
Yamiari i. gq. Yamantaka 174. 
«Yam-dok», lac de 157. 


Yami, seeur de Yama, dicu des morts, tib. gSin- — 


rje-ma, mongol Erlik khatoun 64. 
Yamuna 139. 
Yamunadvipa 40. 


Yana, tib. T‘eg, mongol kulghén 52: traduit ; 
habitucllement per «vchicule», «route», «car- 


rierey; trois Ydanas pour arriver a la deé- 
livrance: Hinayana, Mahayana, 
(ydna); v. ces mots. 

Yang-kie 120. 

Yan-lag *byun, tib. pour Angaja, un des Stha- 
viras 39. 

Yan-ti-yoga, doctrine mystique de Padmasam- 
bhava 49. 


Yar-lun, ancienne résidence des rois du Tibet . 


46, 62. 
Ya-ru tsan-po 57. 
Yasodhara, pili, pour le sanscrit Yagodhara. 
Yavana, ‘lafoves, les Grees 17. 


Yeke asarangghoui Bsam tsan, mongol pour | 
. bZanh-po, Bhadra, un des Sthavira 7, 40. 


Byams-ten os-rje 66. 

Yeke khara cf. Mahakala. 

Ye-8es mgon-po, une forme de Mahfikaéla 177, 
179: ye-Ses, sanserit Jhdina, mongol belge 
bilik. 

Ye-3es sems-dpa, une forme de Mahjugri 135. 

Yi-dam, dicu tutélaire 96, 102, 103, 108, 109: 


beaucoup de Yidam des Sa-skyas 194: les | 


Yi-dam les plus communs 9!); Dsam-bha-la, 


Yi-dam de Kubera 183; d’Avalokiteevara 135: ; 


de Bhairava 142; des Dhyanibuddhas 116; 
de Yaméari 176: de Vajrapani 163: d’Acala 
164; de Hayagriva 166. 

Yid-bzi nor-bu, Yid-nor, tib. pour Cintamani 


45. 


Tantra | 
Zags(-pa), tib. pour paya, lasso 47, 64; attribut 


| Yoga, tib, rnal-’byor, mongol togus outziral- 


tou, ascetisme, évocalion, magic; Yogi. as- 

eete, tib, rNal-’hyor-pa 38, 40, 51, 
Yogaciryabhumicastra . 

WAsanga 3H, 


Weuyre principale 

Yogini, trb, rnal-"byor-ma ou poag-mo 158, 

Yo-gur, tib. pour Uigur 67, 

Yon-tan, tib. pour guna, «vertu», Yon-tan ‘od, 
Gunaprabha 69; Yon-tan rgya-iits'o, un 
Dalai Lama (Mongol) 84. 


» Yue-chi, Indoscythes 17. 


Yu-gur, tib. pour Uigur 67. 


. Yul-’k‘or-srun, Dhritarashtra 183. 
_ Yum, sanscri{ Miatri, «mere» 96; 


i. q. Cakti, 
par opposition avec Yab, «pere» 99; de Bhai- 
rava 106; de Yaméri 174; de Vajrapani 163. 

Yun-lo 74, Kanjour de T'épuque de Yun-lo 
75, 76. 


| g,Yunh-ston rDo-rje dpal 68, 106; reprod. 59. 
| Yusufzii (district de Y.) 19, 27. 


Yuvaraja, «prince heéritiers, tib. rGyal-ts‘ab(rje), 
vy. ce mot 74. 


de Samvara 106: cf. IGam-sran, C* os-reyal. 
Za-hor, reyaume de ]'Inde, patric de Manda- 
rava 46; Za-hor-ma. costume de Padmasam- 
bhava 46. 
Za-ma-tog. tib. = karanda (ef. B. Laufer, Abh. 
d. kyl. bayer. Akademie d, Wissenschaften 
1898, Heft IIT) 45. 


_ Zambhala, tib. bDe--hyuh, rovaume ou regnent 


les Kulikas; on dit que le systeme du Kala- 
cakra y prit naissance 44, 60. De Ja cst 
venu le calendrier tibétain. 


Zarathushtra 116, 

Zeus (Jupiter) 163. | 

zi-ba, tib. pour ginta 101. 143. 

Zla-bai Tha dkar-po, attribut de Hevajra 107. 

Zla-bzan, Zla-hba bzah-po, roi de Zambhala a 
qui le Buddha préche le Kalacakra, sanscrit 
Sucandra 44. 

zon gra, Inscription sur un portrait Uhetain 78. 

Zor, sacrifice dans la danse Tsam 174. 

Zur-dban Byams-pa sen-ee, lama inconnu. peut- 
étre maitre de g.Yui-ston rdo-rje dpal 69, 

iva, bonnet, Zva-dmar, le bonnet rouge; Zva-ser. 
le honnet jaune 74, 171; Zva-nag, magicien 
au chapeau noir 175. 
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